3) 


--धजेन जयतु शासन) 


श्री सम्यक्व सार शतक 


ध्नवदसूक) सबको 
रचयिता:-- 

चुल्खक श्री १०५ श्री ज्ञानभूषण जी महाराज 
“१ 82१-- 
अकाशक+-- 


श्री दिगम्बर जेंन समाज, हिसार । 


पुस्तक मिलने का पता रे 


भनेजर- श्री दिगम्बर जेन पश्चायती मन्दिर कला, हिसाई 
समपाका समस्या रमन मन ५५७५<५+३५५३:-+पत उपवास ४3993 +-2 मा 
! प्रथमावृत्ति प्रति श्री वीर निर्वाण संवत्‌ २४८२ 
१००० कार्तिक शुक्ला १५ । 


शपत<ा-2224% डटप०- कि सटपर८प<८प>८<-८त८%-८९९20+ध७% शा३ ५७१९७ ०३३, 











दूषित 
चातावरण 
वाले घनघोर 
कालमें भी बये के 
समान यथाथ मार्ग को 
प्रदर्शित करने वाले प्रातः 
स्मरणीय, जगहन्य, दिगम्बर परसर्पि, 
गुरुवये, आचाय भ्री १२०८ भ्रीवीरसागर जी 
महाज के करफमलों में में यह सम्यक्त्वसारशतक 
सादरे समर्पित कर रहा हैँ। जिसे स्वीकार करते हुये 
आप (गुरु महाराज) मुझ अल्पन्ञ को शुभाशिवषाद ग्रदान 
करें तांकि मैं आगे भी इसी प्रकार से सरस्वती जिनवाणी की 
सेवा कर सकू 
कार्तिक शुकत्ता १५. आपका चरण सेवक-- झानभूपण 


# भरतावना # 


प्रस्तुत पुस्तक - सम्यक्स्वसांर-शतक के लेखक है हमारे 
श्रद्धेय छुल्लक जी श्री १०४ श्री ज्ञानभूषण ( पं० भूरामल ' जी 
महाराज । जिन का जन्म-राजस्थानके 'राणोली? (जयपुर) आराम 
में हुवा है। आपकी पृज्य माता जो का नाम श्री घूतवलि देवी 
ओर पिता जी का नाम श्री चतुझु ज जी है | आप खण्डेलवाल 
वश्य जाति से सम्बन्ध रखते हैं । 
हमारे इस ग्रन्थ के कर्ता यद्यपि चैसे तो कुमार तन्रह्मचारी 
हैं। परन्तु आपने १८ वर्ष को अवस्था में अध्ययनकाल में ही 
नियस पूर्वक त्रह्मचयत्रत धारण कर लिया था । आजसे आठ 
व पूवे आपने गृह त्यागकर श्री गम्बर जैनाचाय श्री १०८ 
श्री वीरसागर जी के संघ में प्रवेश किथा । आप संस्कृत के . 
तथा जैनागम के भी बड़े प्रकाए्ड परिडत है, अतः आप 
संघ में रद्दते हुये उपाध्याय का कार्य करते रहे है। 
अब दो वषे से आपने जुज्लक की दीक्षा धारण की है । आप 
का अधिकवर समय, अध्ययन और अध्यापनमे ही व्यतीत द्दोता 
है। आप स्वभाव से सरल परिणामी दोने के कारण लोकप्रिय 
हैं। जहां क्दीं भी आपका चतुर्मास होता है वहां त्यागियों 
तथा श्रावकों के पठन पाठन मे तथा अन्थ के लिखने में 
ही आपका विशेष समय व्यतीत होता है। आप जैन-धर्म के 
मर्म को अच्छी तरह से सममे हुवे हैं और उसका उपदेश भी 
बढ़े सरल शब्दों व्याख्या करते इये किया करते हैं। आपके 
उपदेश से हर एक प्राणी-जो जैन दर्शन को नहीं जांनता है 


वह भी पूरा लाभ उठाता है. । आप संस्कृत की कविता करने 
में बड़े सिद्धहस्त हैं! आपने ''जयोदय, वीरोदय, सुदशनोदय 
भद्रे|दय, दयोदय और हिन्दी छन्‍्दोवद्ध समयसार आदि कई 
ग्रन्थों की रचना की हैं उनमें से जयोदय-कान्य तो श्री चीर- 
सागर संध की ओर से प्रकाशित हो लिया दे शेप म्न्थ 
अभी अप्रका श॒त हैं । 

आपके इस सम्यक्‍्त्वसार भ्न्थ की संस्क्रत सरससुनोध ओर 
चित्ताकपेक भी है उस पर भी आपने इस की हिन्दी में टीका 
करके तो साने में छुगन्धवाली कद्दावत करदी है । भ्रन्थ का 
विपय तो नाम से ही सुस्पप्ट है। जिनशासन में सन्यकत्व के 
महत्व पर विशेष जोर दिया गया है । सामान्य गृहस्थ से 
क्ेकर बड़े से बड़े त्यागी-जब उठक कि उनकी आश्या सें 
सम्यक्त्व का उदय नहीं होता, तब तक उनका गाहँस्थ्य एनं 
त्याग निरथेक ही है| यही बात इस ग्रन्थ मे एक शतक “छोकों 
में वतलाई गई है । मन्धकार ने इस ग्रन्थको ऐसे सुन्दर ढंगसे 
लिखा दूँ कि मानवमात्र इसको पढ़ कर लाभ उठा सकता है। 
प्रारम्भमें ही वतल्ायागया है कि सम्यक्त्व आत्माकी वास्तविक 
अवस्या का नाम है, उसी को धर्म कहते हैं। वह सस्यग्दशन- 
ज्ञान ओर चारित्र के भेद से तीन भागों मे विभक्त होता है । 
सातवे क्कोक में बतलाया है कि--संसारी प्राणी की अहन्ता 
ओर समता करना द्वी उसका पागलपन है, भूल है, खोटापन 
या बिगाड़ है, इसी को जैनागम सें मिथ्यात्व कद्दा गया है! 
१६ थे आऑ रोक से बतलाया गया दे कि जीव जब राग हेषमय 
यनता है तो स्वयमेव पुदूगलवर्गशायें भी उसके लिये कर्मरूप 
वन जाती हैं। आगे चल कर तीसवें 'छोक मे-- सम्यग्द्शेन 


होने पर जीव की कैसी धारणा द्ोती दे उसको वतलाते हुये 
लिखा गया है कि- सम्यग्द्ृष्टिजीव ऐसा विश्वास करता है कि 
मेरी आत्मा इस शरीर में होकर भी इस शरीर से भिन्न है 
ओर सचिदानन्दस्वरूप दे | ४! वे शकछोक में लिखा हे कि 
सम्यग्हप्टिजीव का- जो जैसा करता है वह वैसा स्वयं भरता 
है, इस प्रकार का अटल विश्वास होता है । फिर ४२ वे छोक 
में बतलाया है कि- तत्वार्थ का ठीक ठीक श्रद्धन होना सरयग- 
दुशन, ठीक ठीक जानना सम्यख्ञान और तत्वाथ के प्रति 
उपेक्षाभाव होना सो सम्यक्‌ चारित्र है। जीव, अजीव, आश्रव, 
बन्ध, सम्वर, निजेरा और मोक्ष इस तरह से तत्व सात होते है । 
सम्यम्दप्टि जीब को तत्वी का ठीक श्रद्धान होता है | अतः 
आत्मा और शरीर को जुदाजुदा देखता दै-शरीर को जड और 
आत्मा का ज्ञानमय मानता है । ऐसा ही अपने व्यवह्दार से 
लाता है, अतः सात वेदनीय के उदय में द्ष तथा च असात 
वेदनीय के उदय में शोक नहीं करता | समताभाव रखता हे । 
उसका प्राणीमात्र के प्रति प्रेममाव रहता है । और उसकी 
कपषाय बहुत मन्द होती है । इस प्रकार आदरणीय छुल्लक जी 
महांराज ने इस अन्य में भत्री भांति स्पप्ट कर दिखाया है । 
जैन समाज हिसार का पुण्य का उदय था कि श्री छुल्लक 
जी महाराज ने वीर निर्वाण संम्बत्‌ २४८२ में चतुमास 
हिसार मे किया ओर हिंसार समाज की प्रेरणा पर आपने इस 
प्रन्थ को लिख कर प्रकाशित करने की अनुमतिग्रदान की, इस 
के लिये यहां की जैनसमाज अपाना अहोभाग्य सममती है । 
' महावीरप्साद जेन देवकुमार जन 
एडवोकेट सम्पादक- माठ्भूमि, हिसार 


के श्री बीतरागाय नमः ४9 


गअथ समकरत्व सार शतक 


-- बई+#$फ है*-- 


सम्यवत्व सर्योदय भरुम्टतेडह मधिश्रितो5स्मिग्रणतिंसदेह । 
यत: प्रसीयेत तमोत्रिधात्री मयड्डरासाजगतोञ5्थरात्रि। ॥१॥ 


अर्थात्‌-- सस्यकत्य रूप सूथे का जहां पर उदय होता है 
उस उदयाचल परत के लिये में ( प॑० भूरामल ) हर समय 
प्रणाम करने को तत्पर हूँ।जिस सम्यक्त्व के उदय होने 
से अन्धकार को फैलाने वाली और डर उत्पन्न करने वाली वह 
मिथ्यात्वरूप रात्रि इस दुनियां पर से यानी प्राणिसात्र के दिल 
पर से विलकुल विलीन हो जाती है | 

यहां पर सम्यक्त्व को सूथे और जिस आत्मा सें बह प्रगट 
होता है उसे पर्वत बतलाया गया दै तथा उस के लिये 
नमस्कार किया गया है । इस का कारण यह दै कि सम्यक्त्व 
हो जाने पर आत्मा में एक प्रकार का अद्भुत सहज प्रकाश 
प्रगट होता दे जिससे यह आत्मा इसके साथ हो रहने वाले 
अनादि कालीन दव्यूपन को त्याग कर सहज स्वाभाविक प्रभुत्व 


( २ ) 





को प्राप्त कर लेता है । एबं वह इतर सवे साधारण के लिये 
नम्रता पृू3८क चल कर पर्वत के समान स्वीकाये दी लेता दे । 
तथा सूय के न होने से अन्धकारमय रात्रि होती है ताकि कोड 
भी ठीक सागे नहीं पाता एवं डरपाक हो कर अकमेण्य ह। 
रहता है, वेसे ही सम्यक्त्व के न होने से यह संसारी जीव 
भूल में पड़ कर दिग्श्रान्त होते हुये भयभीत बन रहा है । 

हमारे आगम गअन्यो में भय-इस लोक भय, परलोक भय, 
वेदना भय, अरक्षा भय, अगुप्ति भय, मरण भय, ओर 
अकर्मादझुय के भेद से सात प्रकार का बतलाया गया हे । 
जिसके कि फंडे में यह संसारी जीव फसा हुआ है। परन्तु 
सम्यक्त्वशाली आत्मा उससे किलकुल रद्दित होता दै वह कैसे 
सो घताते हैं - संसारी जीव- अपने वत्तेमान शरीर को तो 
इहलोक और आगे आप्त होने वाले शरीर को परलोक समभता 
है अतः वह सोचता हे कि यह दृश्यमान इतर सब लोग न॑ 
मालूम मेरा (इस शरीर का ) क्‍या बिगाड़ करदें ऐसा तो 
इस लोक का भय इसे बना रहता दे! ओर परलोक में न 
मालूम क्‍या होगा इस प्रकार आगे का भय बना रखता दे । 
परन्तु आव्मानुभवी सम्यक्त्वी जीव सममता है कि मेरा लोक 
तो चेतन्य मात्र हे वह तो मेरा मेरे साथ दे उस पर किसी का 
कोई चारा नहीं चल सकता । उसके सिवाय और सब परलोक 
है उससे वस्तुवः मेरा कोई लेन देन सम्बन्ध नहीं है फिर डर 
केसा कुछ भी नहीं | शारोरिक विकार का नाम वेदना दे | 


( ३०») 


धयशशशााााककदाकमागाक 





'साकम्पजाइम्ममयइ+ूयूकपेइमनाूट। आओ 


संसारी जीव इस शरीर को आप रूप या अपना मानता है 
इस किये इसमे वात पितादि की हीना धिकता से गड़बड़ 
हती है तो इस जीव को दुःख होता है अतः डरता है परन्तु 
सम्पक्त्वी जीव तो आत्मा को शरीर से बिलकुल भिन्न अनुभव 
करता है । अतः शरीर के विगाड़ में उसका काई भी बिगाड़ 
नही झिर उसे डर ही क्या कुछ नही | मोही जीव धन, मकान 
वगेरह को अपने मान कर उन्हें बनाये रखना चाहता है 
शोचता है कि इन्हे कोई चौर, लुटेरा लेजायगा तो मैं क्‍या 
करू गा, उससे में इन्हे कैसे बचा सकू'गा, मेरी खुद की तो 
इतनी शक्ति नही है ओर दूसरा मेरा कोई सहायक नहीं है 
जो कि मेरी रक्षा करे एवं ऐसा कोई गुप्त स्थान भी नही है 
जहां पर कि मैं इन्हें छुपा कर रक्खू' इत्यादि । किन्तु निर्मोही 
वेराग्यशाली जीव के विचार से सिवाय आत्मज्ञान के उसका 
और कुछ होता ही नही, ज्ञानको कोई चुरा नहीं सकता है 
न कोई उसका कुछ विगाड़ कर सकता है बल्कि उसकी आत्मा 
में तो दूसरा काई कभी प्रवेश ही नहीं कर सकता फिर उसे 
डर कैसा | संसारी जीव अपने शरीर की उपज को अपना 
जन्म और उसके नाश को अपना मरणण मानता है जो कि 
अवश्यंभावी है अतः हर समय भयभीत बला रहता है । 
किन्तु निर्मोही जीव के अनुभव में तो उसकी आत्मा अजर 
अमर है उतका कभी मरण हो जही सकता वह तो सदा स्वयं 
जीवनमय है अत: उसे मरण का भय सी क्‍यों हो।अज्ञानी 





( ४) 





संसारी प्राणी को अकारण अनोखी नई चीज के पैदा होने का 
चानचक भय हुआ करता है वह सोचता रहता है किन जाने 
किस समय क्या कोई नया बयाल खड़ा हो जाचे ताकि मुझे 
कष्ट मे पड़ना पड़े, किन्तु ज्ञानी पैराग्यशाली के ज्ञान मे वे 
बुनियादी नई चीज न तो कोइ कभी हुई और न हो ही सकती 
है जो कुछ होता है वह अपने सहायक कारण क्लाप को 
लेकर उपादान के अनुसार हुया करता है ज्ञान का काम जो 
कि सबका जाना करता है, सिफे उसे जानने का दे उससे 
उस का कोई भी बिगाड़ सुधार नही है | इस श्रकार जो 
सममदार दै जिसके अन्तरंग में सच्चा प्रकाश है उसे इस 
भूतल पर किसी भी तरद् का कोई भी डर नही वह निमय हो 
रहता दे । किन्तु जो अज्ञानी हे भूल खा रहा दे उसके लिये 
डर ही डर है जेसी कि ज्ञोकोक्तति भी है-- 

शोकस्थान सद्ख्राशि भयस्थान ज्ञतानि च । 

दिचसे दियसे मृढ माविश्यन्ति न परिडत॑ ॥२॥ 


अत: उस सम्यक्त्व रतन का आदर करना ही स्वहितैपी 

का कार्य है इस लिए प्स सम्यक्त्व का ही हम आगे 

वर्णन करते हैं-- 

सम्यक्त्वमेवानुवदामि तावद्विपत्पयोधेस्तरणाय नाव: 

सम॑ समनन्‍्तादुपयोगि एतदस्माइशां साहजिकश्रियेडत: २। 
अर्थात्‌--- सम्यक्त्व जो है वही इस विपत्तियो के समुद्र 

संसार से तेर कर के पार होजाने के लिये नौका के समान है 


छा 
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समय अकेले अजुन के पास उसी ( इन्द्र अप्सरा ) सोलह 
सिंगार करके गई थी तो अर्जुन ने पृछा-- दे माता अधघेरात्रि 
समय यहां आनेका क्‍या कारण हुवा, उ्ेसी ने कहा-- दे बीर 
तुमसे तुन्दारे जैंसा पुत्र लेने आई हूँ । तब अज़ु न ने उसका 
नानाप्रकार से समकाकर उसके पैरों में मस्तक टेक दिया ओर 
नमश्नभाव से बोला-- दे साता जी मुझ कुन्तीपुत्र को अपना 
स्वधर्म का पुत्र सममलो । हैं श्रोतागणों ! फिर चहां से वह 
डर्बेसी लज्वित होकर चली गई । दे देवी देववावों आपलोगों 
के लिये क्‍या यह प्रत्यक्षप्रमाण नही है, हां मीजूद है जब कि 
तुम श्रेष्ठ शरीरधारी सच्चे सन्त गुरुषों के पास जावांगे तो 
वह आपंका विपयवासनाओं से सन हटा देंगे । 


सतगुरु धेच्य वचन विश्वासा | 
मंयस यह न तिपय को आशा ॥ 


अर्थाोत्‌-- सत्‌ शुरु रूपी वैद्य के बचनो में पूर्ण दिश्वांस 
जो कर लेते है उनकी विषय वासनावो का परित्याग कराकर 
के जन्म मरण के चक्तर से छुड़ा देते हैं। 


सचिव वैध गुरु तीन जो-प्रिय बोलें भय आस । 
राजधर्म तन तीन कर-होय वेग ही नास ॥ 


अर्थात-- राजा का सन्‍्त्री वेध और सत्‌ गुरु यह तीनो 
बढ़ि उनके भय से तथा प्रसन्नता के भय या लाभ की आशा 
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से जैसा थो कद्दते हैं वैसा ही वे करते हैँ तो राजा का राज्य 
मरीज का शरीर शिप्य का धर्म वेग ही नाश हो जाता दे । 
अतः सत्‌ गुरुदेव और वैद्य, सन्‍्त्री निर्मेय बाला करते है अथवा 
शिक्षा देते हैं। अब में आगे सुपुत्र शिक्षा लिख रहा हूँ-- 


पिताधर्याः माता स्वर्गी पिता ही परम तयः 
पितरि भ्रीतिमायन्नोे श्रियन्ते से देवता: 


अर्थात- जो पुत्र माता पिता की सेवा अथवा उनकी 
आज्ञा से ही स्वगे आ्राप्त करता है इस लिये माता पिता की 
सेवा करना ही परम तप है जो अपने माता पिता की आज्ना 
पालन करता है उससे सम्पूर्ण देवता श्रसन्न रहते है और वह 
आनन्दपूवेक क्लेशो से छूट कर यश कीति पाता है । श्रमाण । 
जैसे भगवान श्रीराम जी ने अपने माता पिता की आज्ञा पालन 
की थी उनका नाम यश कीर्ति जब तक सूये चांद रद्देगे तव 
तक उ्लका नाम अमर रहेगा । यह सनातनथधम है। जेसे- 
भगवान श्रीराम ने अपनी पत्नी सती सीता से शुद्ध प्रेम ही 
किया था जो कि सारी उभर में एक ही समन्तान को पैदा किया 
था बेसे ही आपको अपनी पत्नीस शुद्ध प्रम करनेवाले अपनी 
पत्नी की सदा सम्मति लेने वाले अपनी ख्री को सद्ग प्रसन्न 
रखने वाले अपनी स्ली का सदा सनन्‍्तोष से रखने वल्ि खत्री की 
सदा शुद्ध आज्ञा पालन करने वाले अपनी ख्री को द्याधर्म 
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नीति विचार पर चलाने वाले अपनी स्री को शुद्ध भावना से 
प्रसन्न करने वाले अपने इप्टदेव के नेत्रो में दशोन करने वाले 
अपने इष्टदेव को रोम २े मे बसाने वाल्षे अपने सतगुरुदेव 
का सच्चे दिल से तन, मन, घन, प्राण अपेण करने वाले 
चलते फिरत सोते जागते खाते पीते चोलते आदि सब काम 
करते हुये मी अपने सतगुरुद्ेव इप्टदेव में' पूर स्थिति रखने 
चाले दुराचार को मिटाकर सदाचार में हृढ रहने वाले क्योकि 
यह शरीर वार वार नहीं प्राप्त हाता है पर विचार करो कि इस 
संसार का बेद शाद्घों ने अनादिकाल से बतल्ाया हे ओर इसके 
भोंग भी अनादिकाल से चले आरहे हैं ओर तभी से आपने 
पति पत्नी वन कर चौरासीलाख योनियों में भोग ही तो भोये 
पर विचार करो कि आप पति पत्नी को कभी सन्तोप भी 
हुवा, आपको इन चौरासी लाख योनियों में सुख शान्ति नही 
मिली तो क्या इस मनुष्ययोनी में मित्र सकती दे नहीं मिल 
सकती । प्रेमी पाठकी यह भनुष्य योनी केवल भोगों के लिये 
नहीं मित्ली यह तो भोगोंकों ख़त्म करने के लिये सित्री है। आप 
विचार करके देखो कि आपके यह भोग विपय खुजली के 
समान हैं जैंसे २ खुजली को खुजावोगे वैसे ही खुजली आपको 
प्रिय मालूम ह।गी, परन्तु खुजाते रहने से उसमें कौह (जखम) 
दोजाते हैं फिर बड़ा कप्ट होता है यही आपके विपय भोगने 
का हाल है | जैसे २ विपय भोगों को भोगते हो दिन रात वैसे 
दी खुजली की तरह दिन व दिन विपयमोग बढते ही जाते हैं 
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जो कि ज़खम या कोद खुजली में पड़जाते है उसी प्रकार 
विषय भोगने से चौरासीलाख योनियों में महाधोर नरक कुत्ती 
सूकरी की तरद्द ःगना जाना पडता है यही ज़खम दुस्तर है 
ओर भी जो विचारे विषय भोग जो हैं वो विष का भी बिप 
है परन्तु तिष के खाने से तो मजुष्य को एक ही बार भरना 
पड़ता है मगर विपय भोगनेसे बार २ जन्म मरण आवागमन 
के चक्तरमे आना जाना पड़ता दे इससे आपकी जहांतक होसके 
विषय ओर विश्नो का परित्याग करते रहो, जितना २ परित्याग 
करते रहोगे उतने ही प्रभू सच्चिदानन्द घन परत्ह्म परमात्मा के 
पास पहुंच जावेगे । अथवा उसको दी ग्राप्त करलोगें, क्‍योंकि 
प्रभू जो है सो निर्विषय है ऐसे दही आपको भी निर्विपय होना 
चाहिये कि आपकी अखण्ड सुख शान्ति मिल जावेगी और 
आप इस संसार से छूट कर परमानन्द अमरपद की नित्य 
प्राप्ति हो जावेगी । फिर आप मेहरवानी करके मेरे इस 
अनुभव तथा लेखको रोजाना पाठ किया करें अथवा ध्यान 
किया करे यह गुदरीवाले की वाणी पर विश्वास करना यह 
मेरी विनतो प्राथना है स्ली-पुरुषों से | क्‍यों कि यह मनुष्य 
योनि तो भोगो के लिये ,नही मिलती है यह तो भोगों का 
ख़ातमा करने के लिये मित्तती है सो भी गुरुषो की कृपाचइ्प्टि 
सत्संग अनुभवी की शरण में ज्ञाकरके उस ईश्वर तथा उस 
परजेहम अथवा अपने इष्टदेव की श्राप्ति कर सकते हो और 
सत्गुरुदेव की' शरण भी लेली उनके सत्संग में भी गये परन्तु 
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उत्तर- ठीक है द्रव्यता के रूपमे सभी द्रव्य अनायनिघधन हैं न 
तो कोई भी द्रव्य किसी के द्वारा ऐैदा ही किया हुआ है और 
न कभी वह नप्ट ही होगा। अदठः न तो कोई द्रव्य किसी द्रव्य 
का काय द्वी है और न कारण ही, क्योकि कार्य-कारणता पर्याय 
इृष्टि में होती है । हरेक द्रव्य में उस गुण की पूर्वपर्याय का 
नाश ओर उत्तर पर्याय का उत्पाद होता रहता है। पर्याय अथ- 
पर्याय और व्यज्ञन पर्याय के भेद से दो प्रकार की होती है । 
अतिसमय सूह्म सदृश परिणमन होता रहता है उसका नाम 
अथे पर्योय है वह सहज होती रहती दै । परन्तु द्रव्यत्वगुण के 
परिवतेन रूप जं। व्यज्ञन पर्याय दोती दै वह पर द्रव्य सापेक्ष 
दी होती है देखो कि इरेक पुदूगल परमाग़॒ु में उसके रूप रस 
गन्ध ओर स्पशे गुण का परिणमन सदज स्वतन्त्र होता रहता है 
परन्तु वही स्कन्धरूपता में दूसरे परमाणु के संयोग बिना 
नही आता | मतलब भिन्न भिन्न दो परमाणुवों में जो स्कन्धपना 
आता दै वह उनमे परम्पर एक दूसरे के द्वारा ही आता है 
इसकी कौन सममदार स्वीकार नही करेगा । दो परमाणु मिल 
कर जो स्कन्ध वना वह उनकी एक य्यक्न पर्याय हुई व्यज्ञन- 
पर्याय को ही काये कहते हैं जो कि उपादान और निमित्त 
विशेष देल्नों की सहयोगिता से होता है अन्यथा नही होता 
ऐसा हमारे हरेक आचाये बतलागये हैं । तथा मेश्षमार्ग-प्रकाश ' 
के अधिकार दो पृष्ठ ६३ में पं० टोडरमल जी लिखते हैं-- 
उके निर्मित न वने तो न पल्टे । अर्थात्‌- निमित्त न होये तो 
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कार्य नही होता है। तथा ऐसा ही अठुभव में भी आता है| 
फिर भी जो लोग-- निमित्त न मिले तो कार्य नही द्वोवा ऐसी 
मान्यता मिथ्या है, ऐसा कहते हैं उनकी वे ही जाने जैन शासन 
से तो उनका कोई समर्थन होता नही दे । 
शैंका-- जैनागस में लिखा है किः- क्रममाविन: पर्याय: 
अथात्‌ पर्यायें एक के बाद एक क्रमशः होती हैँ। जिस 
गुण की जिस समय जो पर्याय होनी है वही होती है । 
तब फिर अगर निमित्त न मिले तो वह कार्य (पर्याय) 
न हो यह कददना कैसे बन सकता है । 
उत्तर-- यह तो ठीक है कि द्वव्य में उस द्रव्य के सभी गुण 
सदा एक साथ रहने वाले होते हैं. परन्तु उसकी सभी पर्याये 
अथवा उसके एक्गुण की भी सभी पर्थायें एक साथ नही होतीं 
मिन्न॑ मिन्न काल मे होती हैं क्रवार उपजती है । किन्तु क्रम 
भी दो वरह का होता है एक अनुक्रम दूसरा व्यपक्रम ! जेसे 
कि बालकपन के बाद युवापन ओर युवापन के बाद बृद्धपन 
आता है यह तो अमुक्रम हुवा किन्तु जो दान्तों का गिरपड़ना 
यथा बालों का सफेद होना बृद्धपन में हाता दे । वद्द किसी किसी 
के कारण विशेष से जवानी में ही हो जाता दै और किसी के 
वृद्ध अवस्था में भी नहीं होता। बृद्ध अवस्था में दोने चाली 
दृष्टि की मन्दता किसी के जवानी में ही हो जाती है ओर फिर 
वृद्ध अवस्था के समय-चापिस दिखने लगजाता है यह व्युकतम 
हुआ करता है । एक रेल्गाडी के बीस डब्जे अपनी साधारण 
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व्यवस्था मे एक के वाद एक अनुक्रम से लोहे की पटरी पर 
ठीक निश्चित रूप मे चलते रहते हैं मगर जब सामने से दूसरी 
याड़ी आकर टकराती है तो उसका कोई डब्चा आगे वाला 
पीछे और पीछे वाला आगे हो लेता है एवं काई इवर उधर हो 
गिर पड़ता है यह सब व्युक्रम उस गाडी की टकरावण रूप 
निमित्त विशेष से ही होता है । एक आमके गाठ्य पर आम दश 
दिन में पकने वाले होते हैं उन्हीं को तोड़ कर पाल मे दे दिये 
जावें तो वे तीन चार दिन में ही उस पाल की विशेष गरमी 
से पक कर तैयार हो जाते है ऐसा हमारे आगम में भी बत- 
लाया है । तथा जो आम पेड पर लगा हुआ दे कचा है कुछ 
दिनों में पकने वाला है उस पर एक सपे ने आकर विप उगल 
दिया तो बह आम चट पट अपने हरेपन को त्याग कर पीला 
एवं अपने कठोरपन को उलांघ कर पिलपिला बन जाता है 
मगर उसका स्वाद जेसा समय पर पकने से होने वाला था 
चैसा न हो कर कुछ और ही तरह का होता है इस प्रकार का 
यह व्युक्रम निर्मित विशेष से ही होता है । 
शांका-मान लिया कि द्वीपायन के निमित्त से द्वारिका नप्ट हुई 
मगर सबेज्ष भगवान श्री नेमिनाथ ने तो बतलादिया 
था कि अमुक समय पर नप्ट होगी उस समय ही वह 
नप्ट हुई क्यों कि उस द्वारिकारूप स्कन्ध के पुदूगल 
परमाणुवोमे ताह॒श परिशमन होनेवाला था सो ही हुवा 
उचर- श्री नेमिनाथ स्वामी ने जैसे यह वतलाया था कि 
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द्वारिका अमुक समय जलेगी वैसे ही यह भी तो बतलाया था 
जो कि ट्वीपायन के द्वारा जलेगी बसतो वह काथे जैसा 
श्री नेमिसाथ स्वामी ने कहा था उसी समय हुवा किन्तु हुवा 
ट्वीपायनरूप निमित्त के द्वारा उसके आने से। 
शकह्का-- ठीक निमित्त उपस्थित दोता है सही किन्तु कुछ करता 
नही है काये तो अपनी उपादान शक्ति से ही होता दै 
जैसे कि ज्ञान होता है वह जानता है किन्तु करता नही 
वैसे दी हरेक काये के समय निमित्त होता है। 
उत्तर-- भैया जी क्या कहते हो जरा शोचो तो सही देखो कि 
श्री महावीर भगवान्‌ ने ज्ञान को हरेक वस्तु का एवं हरेक कार्य 
के होने का ज्ञायक कहा दे जानने वाला वतलाया है वह जानता 
है सब चीजों को, कर्ता किसी की भी नही' है ठीक है किन्तु 
निमित्त को वो कारण बतलाया है, काये के हेने में जैसे कि 
उपादान कारण होता दे वैसे ही निमित् भी कारण होता दै 
ओर उन दोनों से ही कार्य बनता है। उपादान तो कार्यरूप में 
आता दै और निमित्त उसे कारयरूपमे लाता है। अर्थात-निमित्त 
विशेष के प्रभाव से उसके दवाव में आकर ही, उपादान जो 
है वह कार्यरूपता को स्वीकार करता है यही वस्तु का.वस्तुत्व है 
यही जैन शासन कहता भी है । याद रहे काये नाम विकार का 
है न कि सहज सरश सूक्ष्म परिणमन का | अब ऐसा न मानकर 
अगर- निमित्त-कारशण उपादान में कुछ नहीं करता न वह 
सहायता मद॒द ही करता है और न किसी प्रकार का प्रभाव ही 
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डालता है ऐसा मानते हुये सिफे उपादान के भरोसे पर ही 
कार्य होना मान लिया जावे जैसा कि अपनी वस्तु विज्ञानसार 
में कान जी लिखने हैं ओर जैसा कि तुम समन रहे हो तो 
फिर इसमे सबसे बड़ा भारी दोष तो यद आ उपस्थित होगा 
कि यह जो संसार में विचित्रता दीख रही है वह नहीं होनी 
चाहिए क्योंकि द्रव्यत्वके नाते सभी जीवात्मायें समान हैं सभी 
अनादिकाल से एक साथ है सबके गुण भी समान है और उन 
की पर्यायें निश्चितक्रम से किसी भी प्रकार के व्युत्करम बिना 
एक अनुकम से होती है फिर यहां विचित्नता का क्या काम । 
सब की एकसी दशा सदा काल एक साथ ही होनी चाहिए। 
यही वात पुद्गल परमाणुवी के बारे भे भी है। सभी पुदूगल 
परमाणुयें शाश्वत नित्य हैं पुद्गल द्रव्यत्वेन एकसे ही हैं उन 
में गुण भी स्पशे रस गन्ध और वरणणे सब ण्कसे हैं और पर्याये 
उनकी सबकी ठीक अनुक्रम से ही होती हैं फिर ये अनेक 
प्रकार के स्कन्धादि क्यो हुये तथा क्यों हो रहे हैं। नहीं होने 
चाहिये । फिर तो एक॑ त्रह्म द्वितीयं नास्ति वाली जद्ावादियों की 
कहावत के समान जन मत के ह्िसाव से भी ह्वे वस्तुनी तृतीय॑ 
नार्ति यह कहावत चरिताथ होनी चाहिये। फिर वन्ध मोक्ष 
संयोग वियोग जन्म मरण इसलोक परलोक॑ और पुण्य प्रापादि 
की चर्चा पर हड़ताल फेर देनी पड़ेगी । अतः मानना ही चाहि- 
ये कि जो भी कांये होता है वह उपादान और निमित्त कारण 
इन दोनों के अधीन हुवा करता दै। उपादान से तो होता है 
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ओर निमित्त के द्वारा होता है। निमित्त भिन्न भिन्न प्रकार का 

होता है अतः काये भी अनेक भांति का वनता है यद्दी जैन 
दशोन की मान्यता है । 

शझ्वा-- जैन दर्शन में दो नय है एक व्यवद्दार और दूसरा 
निम्वय नय | सो आप जो कुछ कह रहे हैं वह व्यवद्वार नय का 
पक्त है व्यवद्वार नय में निमित्त जरूर है परन्तु कान जी ने जो 
कुछ कहा है वह निश्चय नय से बतलाया दे निश्चय नय में तो 
काये अपने अपने उपादान से हो होता है क्‍योंकि निश्चय नय 
तो स्वाधीनता का वर्णन करने वाला दे वह निमिच की तरफ 
क्‍यों ध्यान दे पराधीनता में क्‍यां जाबे। 

उत्तर--निम्बय नय से अगर कह्दा जावे तो बहद्दां तो श्रथम तो 
कारण कायपन है ही नहीं क्योंकि निश्चय नय तो सामान्य को 
विषय करने वाला है जहां कि न तो कोई चीज उत्पन्न ही होती 
है और न नष्ट ही जैसा कि-नासतो विद्ययतेभावों नाभावोवि- 
ग्रतसत: । निम्नयात्किन्तु पर्यायनयात्ावपिवस्तुनि ॥१॥॥ इसमें 
बतलाया है| हां अगर निश्चय नय विशेष से भी कहा जाबे तो 
यहां कारण कार्यपन माना जरूर है और वहां उपादान को ही 
कारण माना है निमित्त को नहीं यह भी सही दे क्योकि उसकी 
दृष्टि में निमित्त होता ही नहीं वह नय तो अभिन्न को विषय 
करने वाला दे अत: उपादान को ही जानता दै जैसा द्रव्य 
संग्रह में बतलाया है कि निश्चय नय से आत्मा अपने भावों का 
ही को है अथात अभिन्न रूप मे उसके भाव उससे ही होते 
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बयकाााकंदानकिकममकागन०- 
पल्कृपटन०»%्यमाएगरल०-लरन 


हैं और से नहीं । सो ठीक ही है क्योंकि निमित्त भिन्न चीज है 
जिसको कि निश्चय नय देखता ही नहीं है। फिर यह कहना 
कैसा कि निश्चय नय में निमित्त होता तो दे जरूर परन्तु कुछ 
करता नहों है । निमित्त तो है सो व्यवहार नय का विषय है 
तो उसकी दृष्टि में चह कार्य का करने वाला भी है । जैसे मान 
लो हमको स्यादी बनानी है तो जिस के पास काजल है वह 
कहता दे कि भेरेपास काजल दे लो इससे स्याही बनेगी । दूसरे 
ने कहा लो भेरे पास वीजाबोल है इससे स्याही बनेगी | तीसरे 
ने कह्दा शो मेरे पास नीलाथोथा है इससे स्याही चनेगी | चौथे 
ने कहा लो मेरे पास केले के थम्म का स्व॒रस है इससे स्याही 
बनेंगी। पांचवें ने कहा लो मेरे पास में घोदना है सो इस 
घोटने से स्याही चनेगी | स्याही वन गई अब काजल वाला तो 
कहता है यह स्याही मेरे काजल से चनी है । वीजावोल वाला 
कहता € कि यह मेरे वीजावोल से बनी है इत्यादि इसी प्रकार 
घोटन वाला कहता है कि मेरे घोटने से यह स्यादह्दी बनी है 
सभी अपने अपने कारण से उसे बनी हुई बताते हैं सो ठीक 
ही है । काजल वाला जो कहता है कि यह स्याही मेरे काजल से 
बनी है उससे अगर पृछा जाबे कि यह काजल से ही धनी है 
या और कोई चीजसे भी ते। इसपर वह कहता है कि मेरे काजल 
से जरूर वनी है और कुछ मुझे मालूम नहीं यहां तक तो ठीक 
बात है । मगर वह यदि ऐसा कहे कि इस स्याही में हैं तो 
वीजावोल वगेर भी फिर सी उन वीजावोल वगेरह ने कुछ 
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भी नहीं किया स्याही तो मेरे काजल ही से बनी है वो ऐसा 
उसका वहना भूटा ही है | इस पर तो और घवीजावोल वगगेरह 
को तो अभी रहने दो बल्कि वह धोट ने वाला दी बोल उठेगा 
कि वाह खूब कद्दा महाशय जी जरा कहो तो सद्दी कि यह मेरे 
घोटने के बिना कैसे बन गई मेने सात दिन रात तक अपने'* 
घोटने से इसे घोटो है तभी यह बन पाई है मेरा जी जानता 
है कि मेने इसमे कितनी रगड़ लगाई हैं. वरना तो रयाही वन 
ही जाती में देखता कि कैसे बनती है | यह स्याही तो भेरे 
घोटने से ही बनी है तो इस पर इसे भूूटा नहीं कहा जा सकता 
बस तो इसी प्रकार सभी प्रकार का कांये उपादान और निमित्त 
दोनों की समष्टि से बनता हैं । उसको निश्चय नय उपादान से 
बना कह्दता है और व्यवहार नय निमिच से, सो तो ठीक किन्‍न 
उपादानसे ही कारये वना है निमित्त होकर भी कुछ नहीं करता 
यह तो अनमभिक्षता है । 

कार्य कारण का स्पष्टीकरण-- 


जो किया जावे वह कार्ये कहलाता है और जिस किसीके ढारा वह 
कियाजासके उसे कारण कहा जाता हैं । कारण सम्पादक है और 
काये सम्पादनीय | अब उस काय के होने में वह कारण दो 
तरह का होता है एक उपादान दूसरा निमित्त । जो स्वयं कार्य 
रूप में परिणत दोता है .६से उपादान कारण कहते हैं जैसे कि 
घद के लिये. मिट्टी या उस मिट्टी की घट से पूववेचर्ती पर्याय । 
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किन्तु जो खुद कार्येरूप न होकर काये के होने में सहकारी हो 
उसे निर्मित कारण कहते हे | जेसे घट के लिए कुम्मकार'चाक 
दण्ड वरेरह । वह निर्मित कारण दो तरह का होता है। एक 
प्रेरक और दूसरा उदासीन । प्ररक कारण भी दो तरू का 
होता है एक तो गतिशील सचप्ट और इच्छावान जेंसें घटके 
लिये कुम्मकार इसी को व्यावहारिक कर्ता भी कहते हैं। दूसरा 
स्चेष्ट किन्तु निरीह प्रेरक निमित्त होता है जैसे कि घड़े के 
लिये चाक । उदासीन निमित्त वह कहलाता है जो निरीह भी 
दोता है और निम्न प्ट भी जैसे कि घट के लिये चाक के नीचे 
होने वाला शंकु जिसके कि सद्दारे पर चाक घूमता है। समर्थ - 
कारणु- उपादान और निमित्तों की समप्टि का नाम हे 
जिसके कि होने पर उत्तरक्षण में कार्य सम्पन्न हो ही जाता है | 
उन्ही के भिन्न मिन्न रूप में यत्र तत्र हो रहनेकी असमथ कारण 
कहा जाता है अ्थात्‌- वें सब कारण हो कर सी उस दशा मे 
कार्य करने को समर्थ नहों होते हैं। हरेक काये अपने उपादान 
के द्वारा उपदिय्र अर्थात्‌- अमभिन्नरूप से परिणुमनीय होता है 
तो निमित्त से नेमित्तिक अर्थात्त- भिन्न रूप से सम्पादनीय । 
क्योंकि उपकिलामिन्नत्वेनाइडटानं धारणमधिकरण तदुपादान 
अर्थात्‌- उप यह उपसर्ग है जिसका अर्थ होता दे अभिन्नरूप 
में एकमेंक रूप से जैसा कि उपयोग शब्द से होता है उपयोग 
यानी ज्ञान दशन जो कि आव्मा से एकमेक होकर रहता है 
चैंसे ही यहांपर वादात्म्य सममकना। आदान का अथ है धारण 
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ससम्माकरद्राकाकायातयकानशांमकं मनन तशाकाक की 


करना अधिकरण या आधार एवं अभिन्न रूप से एकमेक होते 
हुये जो प्राप्त करने वाला हो वह्द उपादान होता है । 
नियमेनमीयते5द्जीक्रियते तन्निमितं सद्दायक॑ वस्तु । यानी 
निमिच का अथ होता है सहायक सहयोग देनेवाला मदृदगार 
और जहां मदद की जाती द्द उसका नैमित्तिक कहते हैं| 
निमित्त नेमित्तिकता मिन्न द्रव्यों में हुवा करती है सो यहां पर 
कार्माण स्कन्ध निमित्त है और आत्मा नैमित्तिक | वह कामोण- 
समूह उदासीन निमित्त है जैसे कि सू्थ कमल के लिये 
अर्थात्‌- सूथे का उदय कमल को जबरन नहीं खोलता परन्तु 
उसका निमित्त पाकर कमल खुद ही खुल उठता है चैसे ही यह 
संसारी आत्मा कर्मोदय के निमिच से विक्ृत हा रहा है। वह 
विकार क्या सो बताते हैं-- 
दुग्घे घतस्येवतदन्यथात्वं सम्बिद्धि सिद्धिश्रिय मोहदात्व॑ 
इृहात्मनः कमर्णि सं स्थितस्प सपायतःसादि तथात्वमस्य ॥७ 
अर्थात्त-- सिद्धि के स्वामी होने वाले हे आत्मन्‌ यदि तू 
हृदय से विचार कर देखे तो तुम्के समझ में आजावेगा कि इन 
कर्मो' में मूछित हो कर रहने वाले तेरा वह अन्यथापना 
अनादिकालीन ऐसा दे जैसा कि दुग्धमे हो रहने थाले घृतका 
मवलय यह कि घृत का स्वभाव ठण्डक में ठिरजाने का और 


गरमी से पिघलजाने का तथा कपड़े बगेरह के लगजाते तो 
उसे चिकना बना देने का किंवा यों कहो कि दीपक की बत्ती में 


( १६ ) 
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होकर उजेला करने का है जो कि घृत सुरूसे दी दूधमें तन्‍्मय हो 
छिपरहा है इस लिये उस अपने स्वभावको खोये हुये दे बैसे ही 
आत्मा का भी स्वभाव विश्वत्तता शान्तता और विश्वप्रकाशकता 
है परन्तु अनादिकाल से कर्मो में घिर कर मूछित हो रहा दे । 
अतः इसका वह सहजभाव लुप्त हो रहा है "लटा वन रहा दे 
ओर का ओर होगया हुआ है अविश्वस्तता, उत्क्रान्तता और 
अनभिज्ञता के रूपमे परिणत हो रहा हुआ दे । हां दूध में रह 
कर भी घृत की स्निग्धता अपना किद्ित्‌ स्फुटीकरुण लिये हुये 
रहती है उसके आश्रय से घृतकों पहचान कर रई पगेरद के 
द्वारा विज्ञोडन कर के दूध में से निकाल कर फिर उसे अप्मि 
पर तपा छान कर उसे छल्लेद्ड से भी भिन्न करके शुद्धप्त 
कर लिया जाता दे वैसे ही कर्मो' में सने हुये इस आत्मा का 
भी सिफ ज्ञान गुण अपना थोड़ासा प्रकाश दिखला रहा दै 
उसे चीज रूप मान कर सहिचार रूप रई के द्वारा इस शरीर से 
भिन्न छांट कर तथा निरीहतारूप अमि में तपा कर उसमे से 
रांग हू परूप छुलेडको भी दूर हटा कर इस आत्माको भो शुद्ध 
वनालिया जा सकता है जो कि शुद्धत्व,सादि और अनन्त है 
अर्थात्‌- पूरो शुद्ध होलेने पर आत्मा फिर वापिस अशुद्ध नही 
होता है जैसे कि मक्खन का घृत वना लेने के बाद वह फिर 
भसकक्‍्खन नही घन सकता । 
शद्टा-- आपने जो कहा कि अशुद्धता अनादि से है ओर 
शुद्धता सादि सो समम में नही आई हम दो सममभते 
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हैं कि जैसे सूयेकी बादल ढकलेते हैं वैसे द्वी आत्मा या आत्मा 
के गुणों को कर्मो' ने ढृक रक्ख़ा है अतः अशुद्धताकी 
तलीमें शुद्धता और मिथ्यात्वकी तली में मस्यक्त्वछिपा हुवा दे 
उत्तर-- तुम ससम रहे हो ऐसा नही दे क्यों कि शुद्ध अमूतिक 
आत्मा, मूर्तिक कर्मो के द्वारा कभी ढका नही जा सकता किन्तु 
संसारी आत्मा एक प्रकारस फटे दूधके समान है । जेसे कांजी 
के मेल से दूध फट जाया करता दे वैसे ही कर्मो' के सम्बन्ध से 
आत्मा खुद विगड़ी हुई है । विकार में निर्विकारपन नही रह 
सकता, फूटावतेन समूचा नही कहाता ऐसा समझना चाहिये ! 
श्छा-- फूटे वर्तेन के समान न मानकर संसारी आत्मा का 

उलटे बर्तन के समान ओर शुद्धात्मा को सुलटे वर्तेन 

सरीखा कहा जाय ता क्या ह्वानि है क्योंकि मिथ्गत्व 
का अर्थ भी उल्टापन तथा सम्यक्‍्त्व का अर्थ सुलटापन है । 
उत्तर-- तुम्हारे कहने मे तो अकेला वतन ही तो उलदा तथा 
वह अकेला ही छुलटा भी हो रहता है परन्तु आत्मा का हाल 
ऐसा नही दे इसके साथ सें तो कर्मो' का मेल है ताकि आत्मा 
उल्टा नही किन्तु बिगड़ रद्दा है खोटा हो रहा है | मिथ्यत्व का 
तथा सम्यक्त्व का अथ्थ भी उलटापन तथा झुलटापन नही 
अपितु खोटापन एवं खरापन समझना चाहिये । अथवातु 
चूक और सूक भी लिया जा सकता है ओर उसरूके विपय में 
हम एक उदाहरण देते है | देखो एक रोज एक आदमी घोड़े पर 
चढ़ कर जब्नल में गया वह्मां जा कर घोड़े को तो चरने के 


( २१ ) 

लिये छोड़ दिया और आप किसी गाछ के नीचे आरास करने 
लगा । थोड़ी देर में बड़ी जोर की आन्धी चलने लगी और 
सांक होगई इसी बीच में वह घोडा चरते चरते दूर चला गया 
उसके बढले वहां पर एक गधा आकर चरने लगा अब जब 
वह मुसाफिर वापिस घरको चलने के लिये उठा तो उस गधे 
पर चढ़ कर चल दिया अन्धेरी रात मे रास्ता भूवठ गया अपने 
घरके भरोसे किसी सरायमें घुसा । अब उस गधेकों तो अपना 
घोड़ा,सराय को अपना घर मान रहा है उसीके माड़ने पॉछने 
ओर साफ करने में लग रहा है। यह मेरा थोड़ा बढ़ाचुस्त तेज 
चलने वाला है, यद्द मेरा घर भी पक्का अच्छा वना हुआ हे । 
इस तरह विचारता है सो क्‍या वद्‌ उसका घोड़ा और घर है 
क्या ? किन्तु नही है | तो क्‍या उसमे उसका घोड़ा ओर घर 
कहीं छुपा हुवा है ? सो भी नहीं। ओर न वहां पर उल्नटापन 
ही है अर्थात्‌- <लटकर उपर का नीचे तथा नीचे का भाग 
उपर होगया हुवा हो सो बात भी नही है वहां तो और का 
ओर ही है गधे को घोड़ा और सराय को घर कट्दा जारदहा है 
वस तो यही संसारी आत्मा का हाल है सो बताते है - 


चस्तु द्वयं मूलतयाउनत्रभाति यच्चेतनाचेतननामजाति | 
आद्योष्यमात्मा खलु 
जीवनामास्वभावतो विश्वविदेकधामा : ८॥ 
अर्थात्‌-- इस दुनियां में मूलरूप से दो तरह की वस्तु 


( ररे ) 





हैं एक चेतन दूसरी अचेतन ! यद्द इमारी आत्मा जिसको 
जीव भी कहते हैं वह तो चेतन है जो कि अपने सहज भाव 
पर आजावे तो विश्वभर की सभी चीजो को एक साथ देखने 
जानने वाला वन जावे परन्तु अपने आपे से गिरा हुवा दे 
इस लिये इसकी यदद दशा हो रही है । 
प्र; पुनः पश्चविधः सधर्मा-धर्मा विह्यय: परिचर्तनर्मा 
शेष/स्वयंद्श्यतया5नुलोमी जी वादयो5न्‍्येन हिरूपियो 5 मी |8। 
आअर्थात्‌-- दूसरा पदार्थ अचेतन जो देख जान नही 
सकता वह पांच प्रकार का है। धर्म १ अधर्म २ आकाश ३ 
काल ४ ओर पुदूगल ४ इस तरह से अचेतन पदार्थों में से 
अन्त का पुदूगल नामा पदार्थ तो दृश्यता यानी रूप और उसके 
साथ रहने वाले रस गन्ध एवं स्पशे नामक गुणोंका धारक 
मूर्तिक है वाकी के चारों, रूपादि रहित अमूर्तिक हैं जीव भी 
रूपादि रहित अमूर्तिक दे । किन्तु याद रहे कि जीव का यह 
अमूर्तिकपन संसारातीत शुद्ध दशा में द्वोता दै संसारावस्था में 
तो कर्म" के साथ एकमेक हो रहने के कारण मूर्तिक ही दै 
जैसे कि- तिल के साथ में रहने वाला पैल अपने पतलेपन से 
रहित घनरूप हो कर रहता है ऐसा जैनशासन में बतलाया है 
देखो श्री कुन्दकुन्दाचाय कृत समयसार की गाथा नं० ४६ में 
ववहारेण दुएदेजीवस्सदृवन्ति वस्णमादीया 
ऐसा लिखा हुवा दे फिर भी वह छद्मस्थोके दष्टिगोचर होने 


५ रेईे ) 


धशकीकलादा्ातांमरकायलाभनपकिया- 





योग्य स्थूलता में कभी नहीं आता क्‍योंकि इसके साथ में लगे 
हुये फर्मेस्कनध भी सूक्ष्म ही होते हैं। अस्तु ! अब छुट्टों दव्यों 
की अपनी अपनी संख्या क्या है सो बताते हैं-- 
धर्मोड्प्यधर्मोनम एकमेव कालाणवोउसंख्यतयाप्लुदेवः 
भो पाठका ज्ञानर्धरा अनन्ता दृश्याणवो5नन्ततयाप्यनन्ता: 
अर्थात-- गमनशील जीव और पुदूगल को मछली को 
जल को भांति गमन करने में सद्दायकं हों उसे धर्म दृव्य 
कहते हैं यद एक है और असंख्यात प्रदेशी है और तमामलोका 
काश में फेला हुवा है । स्थानशील जीव और पुदूगल को 
जो ठद्रने में सहायक हो जैसे कि प्चिक को छाया अथवा 
रेलगाड़ी को स्टेशन सो वह अधम द्रव्य है यह भी एक द्रव्य 
है असंख्यात प्रदेशी हैं और तमाम लोक में फैला हुवा है । 
शह्वा-- जब कि चलने की ओर ठदरने की शक्ति जीव द्वज्य 
में या पुद्गल द्रव्य में दे तों वह अपनी शक्ति से ही चलता 
हैं वा ठहरता है | धर्मद्रव्य या अधमद्रब्य उसमे क्‍या करते हैं ? 
उत्तर-- ठीक है चलने की शक्ति तो' जीव द्वव्य की है मगेर 
धर्म द्रव्य के निमित्त से वह चलन सकता है ऐसा जैन सिद्धान्त 
है जैसा कि तत्वा्थ सूत्र नामक महाशास्ष में - उड्वह्नच्छ॑त्या 
लोकान्तान्‌ यानी मुक्ति होते समयमें जीव लोक फे अन्तपयन्त 
नियम से उपर को चला जाता है यह बात सद्दी दे किन्त वह 
आगे क्‍यों नही जाता इस प्रकार की शंका इसमें आर्थमकती 


( ९२४ ) 
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है उसके उत्तरमे आचाये श्री ने बतलाया है कि- धर्मास्तिकाया- 
भावात्‌ अर्थात- अलोकाकाश में गमन करने के लिये निमित्त 
भूत धर्म द्रव्य का अभाव है इस लिये नही जाता । श्री तत्वाथे 
सूत्र जी के इस कथन से द्वव्यका स्वातन्त्रय ओर निमित्ताधीनता 
ये दोनो वाते स्पष्ट हो जाती हैं क्‍योंकि जीव की अपनी 
शक्ति का कोई उपयोग न द्वो । सिफ धर्म द्रव्य की सद्दायता 
से ही गमन द्ोता हो तो फिर धरम द्रव्य तो तमाम लोक में 
नीचे और इधर उधर भी है किन्तु मुक्त जीव इधर उघर 
न जाकर उपर को द्वी जाता है क्यों कि वह स्वभावाधीन है.। 
अपने उद्धेगमन स्वभाव के कारण उपर को ही जाता है यह 
तो है जीव द्रव्य की गमनविषयक स्वतन्त्रता परन्तु गमन 
करता है धम द्रव्याधीन हों कर । जहां धमे द्रव्य नही वहां 
गमन नही होसकता ! जैसे रेलगाड़ी चलती है अपनी शक्ति 
से किन्तु पटरी न दो तो नही चल सकती यह हुई निमित्ता- 
धीनता ओर इसी का नाम सहायता है | अगर ऐसा न हो तो 
फिर धम द्रव्य के मानने की जरूरत ही क्या है ? कुछ भी 
नदी । किन्तु जैन धममे कहता है कि घ्मे दृज्य और अधमेद्गन्य 
हैं जो कि जीव और पुदूगल की चलने और ठहरने में मदद 
करते हैं । अधम द्रव्य न हो तो उनका चलते चलते ठहरना 
नही दो सकता और घमम द्रव्य न हो तो उनका चलना | 
यदि स्वभाव ही से चलना अभीष्ट होता हो फिर घर्मास्तिका- 
याभावात्‌ यह सूत्र न कह कर उसके स्थान पर तथास्वभावात्‌ 


( रेश ) 


यानी लोकाकाश के अन्त तक ही गसन करने का उससे उपर 
नहीं जाने कः द्वी स्वयं जीव का स्वभाव है ऐसा सूत्र चनाया 
जा सकता था किन्तु जीवादि पदार्थ का परिणमन कथांचित्‌ 
स्वतन्त्र होता है तो कथांचित्‌ परतन्त्र भी। यानी वद्‌ परिणमन 
दो प्रकार का होता है एक तो अथथ पर्योयरूप सदश परिणमन 
दूसरा व्यज्ञन पर्यायरूप विसद॒श परिणमन । सो अगुरु लघु 
गुणाधीन सदृश परिणमन-सूक्ष्म परिणमन तो निरंतर सहज 
होता रद्दता है किन्तु प्रदेशवत्व गुण के विकार रूप विसद॒श 
परिणमन द्वोता है वह निममित्त सापेक्ष दी दोता है। एवं जीव 
ओर पुदूगल का गमन रूप परिणमने धर्म द्रल्य को निमित्त 
लेकर उसकी सहायता से और स्थानरूप परिशमन अधम 
दरब्य को निमित्त लेकर उसकी सहायता से होता है ऐसा 
कहना ठीक ही है । 

जो सब चीजो को जगह देता दे वह आकाश द्रव्य कह- 
लाता है जोकि अनन्त प्रदेशी सबे व्यापी एक द्वग्य है। जितने 
आकाशमे सब द्रव्य पाये जाते हैं उतने आकाश को लोक कद्दते 
हैं और उससे बाहर जो सिर्फ आकाश है उसको अलोक कहा 
जाता है | जो सत्र द्र्यो को परिवर्तन करने मे सहायक्र हो उसे 
काल द्रव्य बत्ते हैँ वह इस लेकाकाश के असंख्यात प्रदेशों 
सें एक एक प्रदेश में एक एक अर के रूप मे भिन्न भिन्न स्थित 
है। जीव द्रव्य अनन्त हैं सो भिन्न भिन्न एकेक जीव लोका- 
काश के जितने प्रदेशों वाला असंख्यात प्रदेशी है मगर 


( २३ ) 





दीपक के प्रकाश की भांति संकोच विस्तार शक्ति को लिये हुये 
है अतः जितना बडा शरीर पाता है उसी प्रमाण होकर रहता 
है। मुक्तदशा में अपने अन्तिम शरीर के आकार,उससे कुछ 
न्यूनदशा में रहता है । पुदूगल द्रव्य भिन्न मिन्न अगुरूप 
अनन्तानन्त हैं जो पृद्गलारु अपने सिग्ध और रुक्षयुण की 
विशेषता से एक दूसरे से मिल कर स्कम्धरूप हो जाते हैं इस 
अपेक्षा से पुदूगल द्रव्य भी बहुप्रदेशी ठद्दरता है| अतः एक 
काल द्रव्य को छोड कर शेष पांच द्रव्य अस्तिकाय कद्देजाते हे । 
जीवाथ केचिच्वणवः स्वतन्त्राः केचिच्‌ सम्मेलनतोडन्यतेत्राः 
कोमारमेके ग्रृहितांचकेडपि नराश्वदारा अन्ुुयान्तितेडपि ॥ १ १/ 
अर्थात्‌--उपयु कत छह द्रव्योंमे से धमे, अधरम, आकाश 

ओर काल ये चार द्रव्य तो सदासे स्वतन्त्र हैं इनका द्रव्य, क्षेत्र, 
काल और भाव इनके आधीन है किन्तु जीव ओर पुदूगल थे 
दो द्रव्य स्वतन्त्र भी होते है और परतन्त्र भी । जब कि एकाकी 
होते हैं तो स्वतन्त्र किन्तु दूसरे द्रव्य के मेलसे इनका परिणमन 
परतन्त्र भी होता है । जैसे कि आदमी तथा औरतों में से 
कितने ही मरद कुवारे और फितनी ही औरतें कुवारी रहती है 
बाकी के मरद तथा औरत एक दूसरे के साथ अपना सादी 
सम्वन्ध करके गृहस्थ चनते है तो उनका रद्दन सहन परस्पर 
एक दूसरे के आधीन होता है । एवं उनमें एक प्रकार की 
विलक्षणवा आजादी है । 


( २७ ) 


'उलकरनाबातन्‍ भा ःरपक, 


शु्टा - क्या विलक्षणता होजातठी है क्‍या वे नर-मादा नही रहते 
उत्तर-- रहते तो नर-मादा के नर मादा ही हैं फिर भी उनमें 
अकेले में जो वात थी वह फिर नही रहती देखो कि विशल्या 
में श्वाचारिणी की अवस्था में जो सबेरोग हरण शक्ति थी 
लक्ष्मणके साथ विवाद हो जाने पर उसमें वह शक्ति नही रही 
वैसे ही पर द्रव्य के साथ संयोग विशेष होने पर द्रव्य में 
स्वाभाविकता नही रहती देखों कि-- 
धर्मोष्प्यधर्मोंडपि नमश्रकाज्न: स्वाभाविकार्थक्रिययोक्तचालः 
नीवस्तथा पुदुगल हत्युदारं परित्रजेद्विक्रियापिचार ॥१२॥ 
अर्थात्‌-- धम द्रव्य, अधम द्रव्य, आकाश ओर काल ये 
चारों दृव्य किसी के साथ अपना कोई भ्रकार का नाता नहीं 
जोइते अतः ये सव ठीक एकअपनी उसी सहज चालसे परिणशमन 
करते रहत हैं परन्ठु जीव और पुद्गल इन दोनों की ऐसी बात 
नही है| ये जब एक दूसरे के साथ सम्मिलन को प्राप्त होते हैं 
तो एक और एक ग्यारह वाली कहावत को चरिताथ करते हुये 
उदारता दिखलाते हैं यानी अपनी सहज स्वासाविक हालत से 
दूर रहते हुये विकार से युक्त होते हैं। एक सो नेक किन्तु मेल 
में खेल होता है दो चीजों के मेल में विकार आये बिना नही 
रहता | अपने सहज क्रमबद्ध परिणमन के स्थान पर व्युकरमको 
दी अपनाना पड़ता है जेसे अफेला पथिक अपनी ठीक भालसे 
'चलता है किन्तु वही जव दूसरे के साथ होता है. तो दोनों को 





( रुप ) 





अपनी चाल मिलानी पडती है तो साथ निभता है एवं 
विचित्रता आजादी है देखो कि पुदूगलारु से पुदुगलाणशु का 
मेल होने पर अपनी परम सूह्मता को उल्लांध कर खन्‍्ध बनते 
हुये उन्हे स्थूलताकी सड़कपर आजाना पड़ता है | अ र पुदूगल 
का सम्बन्ध जब कि जीव के- साथ होता द्दै तो पुदूगल को 
शरीर एवं जीव का उसका शरीरी हो कर रहना पडता है । 
एको5न्यत: सम्मिलतीतियाबढ मात्रिकी शक्तिरुदेतिताश्त्‌ 
तयोरथैकाकितयाउन्वयेतु शक्ति; पुन/साखलुभौनमेतु । १३। 
अर्थात्--- जीव द्रव्य और पुदुगल द्रव्य इन दोनोंमे एक 
वैभाविकी नाम शक्ति है दूसरे से मिलने पर उसके अभावको 
आप स्वीकार करना एवं अपना प्रभाव उस पर दिखाना यही 
उसका लक्षण दै जो कि एकका दूसरे के साथ सम्बन्ध बना 
रहता दे तव तक तो अपना कार्य करती है दोनो प्रथक्‌ प्रथक्‌ 
होने पर वह चुप हो वैठती है पेन्सिन पायन्दा कर्मचारी के 
समान वेकार हो लेती है। जैसे आकाश में जगह ढेने का गुण 
हे किन्तु अलोकाकाश में जब कोई द्रव्य ही दूसरा नही तो 
किसे जगह दे अतः उसका काये वहां पर गौण है बैसे ही 
वैभाविकी शक्ति भी दूसरे से सम्बन्ध होने पर अपना कार्य 
करती हे वरना वह चुप रहती है। हमारी सरकार में दो प्रकार 
के कर्म कर है एक तो सदा काये करने वाले और दूसरे 
आवश्यकता पर अपना काये दिखलाने वाले वैसे ही बरतुममें भी 


( रे६ ) 





दो तरह की शक्तियां होती है एक तो स्फुटा दूसरी चिस्फुटा | 
सुटा शक्ति का काये निरन्तर चालू रहता है किन्तु विस्फुटा- 
शक्ति अपने समय पर काम करती है जैसे आत्मा की चेतना 
शक्ति हर समय अपना काये करती रद्दती दे परन्तु आत्मा दी 
की जो क्रियावती शक्ति है स्थान से स्थानान्तर होने रूप जा 
ताकत है वह्‌ सिद्ध अवस्था में सिद्धालय में जाकर विराजमान 
दजाने के बाद में अपना कार्य नहों करती बे ते हो वैभाविको 
शक्ति भी है। दूसरे के साथ मेल होने में उसका काये चाल 
होता दे । अस्तु | पुद्गल के साथ में आत्मा का सम्बन्ध दं।ने 
से क्या बात हो रही है सो बताते हैं-- 


अद्श्यमावेन निजस्यजन्तु रृश्ये शरीरे निजवेदनन्तु । 
दधचदुद्योतनके5नुरज्य विरज्यतेडन्यत्रधियाविभज्य । १४ 


अर्थात-- दृश्यनाम दीखने था देखने योग्य तथा दिख 
लाने योग्य का है दुनियां की सारी चीजे दृश्य हैं. और आत्मा 
अच्यय है । आत्मा इृप्टा है देखने वाला है और सव चीज 
उसके द्वारा देखने लायक हैं । अथवा आत्मा तो दर्शक है 
दिख्लानेवाला है ओर यह सब ठाठ दृश्य । मतलब आत्मा एक 
प्रकारसे नटवा है स्वाज्ली दे और यह संसार नाटक घर, जिसमें 
नाना प्रकारके रवाड् भरकर वह रवाह्ीी दृत्य करताह। रंगस्थल 
में स्वांग भरकर नाचने वाला जेसा स्वांग लिये नाचता है तो 
भोला वालक उसमे छुपे व्यक्ति को नदी पहिचान कर राजा के 


( ३० ) 





स्वांग में उसे राजा और रह के स्वांग से उसे रइ्व सानता है 
बेसे ही थद्द दुनियंदारी का प्राणी उस शरीरधारी को उस 
शरीरमय ही मानता है, आत्मा अदृश्य ह,नेस उस तक इसका 
विचार नद्दी पहुचता । अथवा यो समको कि नाटकंस्थल 
मे उस नाटक का अधिपति किसी को राजा का स्वांग भरादेवे 

तो वहबड़ा खुश होवे कि देखो मेराजा दनगया और निर्वाचन 
समाप्त होने पर थोड़ी देर में उसके उस स्वांग को वापिस 
उतारने लगे तो वह रोने लगे कि हाय में राजा बन गया 
था सो अब राजा से रंक बनाया जारद्ा हू तो यह उसबी मूल 
है वैसे द्वी यह संसारी जीव कर्मोदय से श्राप्त हुये अपने शरीर 
को द्वी अपना रूप भान रहा दे अतः इसकी बुद्धि में इस शरीर 
के लिये अनुकूल साधन दे उनको देखकर तो राजी होता है 
उन्हे बनाये रखना चाहता है एवं शरीर के प्रतिकूल पड़नेचाली 
बातों से है ष करके उनसे दूर भागता दै । स्वादिष्ट पौष्टिक 
पदार्थ खाना चाहता है मिलजाबे तो अपने को भाग्यशाली 
रूमभता है। रूखी सकी जोकी रोटी मिली तो देख कर रोसने 
लगता है | मखमल के गड्ढे पर लेट लगा कर खुश होता है 
कंररीली जमीनपर बैठ नेमे कष्ट अनुभव करता है। सुगन्धित 
तैल को बड़े चाव से शरीर पर मलता है मगर मिट्टी के तैल् 
को छूने से ही डरता है । जिनसे शरीर आरामशील बचे ऐसी 
बातों के सुनने मे तल्लीन रहकर उनके सुनाने शिखाने वाले 
को मित्र मान कर उसे देख कर ही प्रसन्न दोता है, उपवास 


'( ३१ ) 





दगेरह भ्रमशील बांदों को सुनकर ही घबराता है और ऐसा 
फरने के लिये कहने वाले को शत्रु समझ रुष्ट होता है। शरीर 
की उत्पत्ति को अपना जन्म मान कर अगर काई पूछता है कि 
तुम कितने बढ़े हो तो कहता है कि सें पद्मीस वर्ष का होगया 
हूँ एव शरीर के नाशको ही अपना मरण मानकर उसका नाम 
सुनते ही भयभीत होता दे इत्यादि रूपसे अपने विचार में 
शरीरमय हो रहा है 
कदापि माशणिक्य मिवामिभम सत्सडतंस्द॑ खलुयानि नम 
उदेविचेतत्पयसो5स्तुमरतु यतोविकृत्याधियते5्त्रवस्तु ॥१४॥ 
अर्थात्‌-- कभी कभी ऐसा मी विचार आता है कि अहो 
खाना पीना सोना उठना इत्यादि फाये तो सभी करते है मेंने 
भी ऐसा किया तो कया किया मुझे! कुछ भलाई का काये भी 
करना चाहिये ताकि सत्संग में आजाने से सुबणे के साथ में 
लगे हुये माणिक्य के समान मेरी दुनियां में शोभा दो जावे । 
सन्त महन्तों के कहने से यह भी समझा कि आत्मा से शरीर 
मिर्ज्न है जब है विनाशीक है आत्मा इससे भिन्न प्रकार है अतः 
इस शरीर से कुछ परोपकार कररू' यह नर शरीर जो दुलेभता 
से प्राप्त हुलग है उसे बेकार न॑ खोऊ' इस प्रकार अशुभभाव को 
छोड़ कर शुभ भाव पर भी आया परन्तु अन्तरंग में शरीर के 
साथ लगाव बना ही रहा यहां तक नही' पहुंचपाया कि वरस्तुतः 
फोन किसी का क्या कर सकता है । भगवान्‌ ऋषमभदेव की 
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बाणी में सदुषदेश हुआ जिसे सुनकर कच्छादि राजालोग तो 
अपनी पात्रता के अनुसार उलटे से सीधे रास्ते पर आगये 
फिर भी उन्हीं ऋषभमदेव भगवान्‌ का पोता मारीच उसी दिज्य 
ध्यनि को सुन कर ग्रत्युत उल्नटे भाग पर चलने लगा। एवं 
किसीका सम्बन्ध भी किसीके साथ क्या चीज है देखो कि एक 
जंगल मे चार तरफसे चार मुसाफिर भिन्न भिन्न घरके 
आमिले सो यावज् गत में रद्दे तब तक एक दूसरे को अपना 
साथी कहते है जंगल से पार हुये कि सब भिन्न भिन्न होकर 
अपने अपने घर में जाघुसते है। बस तो इसी प्रकार परस्पर 
कुटुम्ब का वा एक दूसरे पदाथे का भी संयोग है जोकि 
अतात्विक या क्षणिक है । इस मेरे कहलाने वाले शरीर का 
भी मेरे साथ वैसा ही सम्बन्ध है जब तक है तब तक है अन्त 
में तो यह अपने रास्ते और मे मेरे रास्ते जाने वाला हूँ फिर 
में क्‍यों इस उल्कन म पद्ट' कि शरीर मेरा है । नहीं मै तो 
में ही मेरा हूँ एकाकी हूं । इस प्रकार के निह'न्द्व भाव को जो 
जीव अपना ज्षेता दे, अन्तरंग से स्वीकार कर लेता है वह 
समता मे आजाता है फिर उसके लिये अपना पराया कोई कुछ 
नही रहजाता | न कोई मित्र, तोन कीई शत्रु। न कोई सहायक 
ओर न कोई कुछ बिगाड़ करने वाला ही वह तो सदा शुद्ध 
सबचिदानन्द भावमें मप्न हो रहता है। सहजरूप मे परिणमन 
शील दोलेता दे बाकी यहूं बात उपयुक्त संसारी जीव में कहां 
ह्टे । वदद तो दूध के बने दही के समान विकार को स्वीकार 
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क्ये हुये है। ऋपने आपको खो कर और से और वनाहुआ दे 
शरीर को ही आत्मा मान कर अहंकारमे फंसा हुआ द्वोता है । 
ओर अगर फही उसे दवा पाया, शरीर और आत्मा को मिन्न 
भिन्न सी समम पाया तो भी शरीर को अपना जरूर समानता 
है अपनी बुद्धि में शरीर के साथ होंनेवाले सम्बन्ध का विच्छेद 
नही कर पाता विलोये गये हुये दही के समान है जैसे कि 
विज्ञोये हुये दद्दी-मस्तु मेंसे भी उसका मक्खन प्रथक्‌ नही हुवा 
हे उसी में पड़ा है वैसे ही यह भी शरीर के स्नेह को लिये हुये 
है ममता में इव रहा है समता से विलकुल दूर है यही इसकी 
भूल है जो कि अनर्थ का मूल है यही नीचे वता रहे हैं - 
अहन्लमेतस्थ ममत्वमेतन्मिथ्यालनामानुद्धचर्थतः । 
बन्धस्यहेतुत्वमुपैत्यष्यो प्रालम्भिनश्रीय मिवात्रदस्यो! ' १६॥ 
अर्थात्‌-- इस संसारी श्राणी की उपयु क् अहृत्ता और 
ममता करना ही इसका पागलपन है भूल है खोटापन या 
तिगाड़ है इसकी हमारी आगम भाषा में मोह या मिथ्यात्व 
कहा है। अथवा यों कहो कि शरीरादिको में अहंकार मसकार 
लिये हुये है, परवस्तुवों को हथियाये हुये दे यही इसका 
मिथ्णत्व है चोरटापन है, पर वस्तुवों को अपनाने वाला चोर 
दोता है । वह जहां भी दीसपाता दै उसे जो भी कोई देखता 
है पकड़कर बांधता है मारता पीटता कप्ट देता दे और एस 
चोर को वह सव सहना पड़ता दै क्‍यों कि वह अपराधी है 
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उसने अपराध किया है, इस लिये दृब्यू बना हुवा है हर तरह 
से और हर तरफ से वह चौकन्ना रहता है, डरता रहता है कि 
कोई मुझे देख न लेचे इत्यादि बेसे दो यह संसारी आत्मा पर- 
पदार्थों में मोह राग दव प किये हुये है सो इसका यह अपराध 
ही इसके लिये बन्ध का कारण वन रहा ह ताकि तीन लोक का 
प्रमु होते हुये भी दब्यूबन कर भयालु होते हुये वन्धन में बन्धा 
हुवा है जो कि बन्ध चार प्रकार का माना गया हुवा हे 
सो नीचे बताते हैं-- 


स्थित्यातुभागेन पुनः प्क्ृत्या प्रदेशतम्तूय बिधोविसत्या | 
वन्‍्थःसचतस्पत्म ह्िरूपेयतो इसकोसम्पतितो5ककूपे । १७॥ 


अर्थात्‌--हरेक ही कैदी मुख्यरूप में चार तरह से विवश 
होकर रद्दता है। उसके हाथ पेरों मे हथकड़ी और बेड़ी होती 
' हैं । उससे चक्की पिसाई जाती है या दरी घुनवाई जाती है 
या सड़क कुटवाई जाती है इत्यादि २ । उमर केद बगैरद के 
रूपमें उसे लिया जाता है ३ ओर अन्धेरी कोठरी या उजाली 
कोटरी तथा कालापानी आदि बोल कर उसे कैद फिया जाया 
करता है । वेसे दी इस संसारी आत्मा के भी हरेक प्रदेश पर 
कर्मपरमाग॒वोंका बोक आकर पड़ता है जिससे कि यह दृथकड़ी 
वेड़ियों की वरह जकड़ा जाता है ओर जिसे प्रदेश बन्ध कह्दा 
गया हुवा है १ वह आठ तरह की प्रकृति यानी स्वभाववाला 
होता है-क्ञानावस्ण (जो ज्ञान को न होने दे ) दशनावरण 


(६ है ) 
(जो देखने न दे ) बेदनीय (जो अड्चनकारक चीजों को 
जुटाषे ) मोहनीय ( जो भुलावे मे डाले ) आयु ( जो जन्म से 
लेकर मरण पयन्त शरीर मे रोके हुये रक्खे ) नाम ( जो काना 
खोड़ा कुबड़ा वौना आदि नाना हालत करवा रहे ) गोत्र ( जो 
कभी ऊचा तो कभी नीचा छुल मे जन्म दे ) अन्तराय ( हर 
भले काये में रोड़ा अटकाया करे ) यह आठ कर्म कहलाते हैं। 
इस आठ तरह के अक्ृति बन्ध में जो काल की मर्यादा होती है 
चह स्थिति बन्ध के नाम से कही गई है ।श कोई समय का 
कोई कम अपना साधारणसा प्रसाव आत्मा पर दिखाता है 
तो कोई जोरदार, इसकी अद्युभागवन्ध समभना चाहिये | इस 
प्रकार जो इस आत्मा के बन्‍्ध पड़ता है जिसकी कि वजह से 
इस जीव को कप्ट के गढढे में गिरना पड़ रहा है, उसका और 
खुलाशा हाल अगर पाठकों को जानना हो तो गोमटद्टसार 
वगेरह अन्धों से जान सकते हैं हम यहां अधिक नही लिखते । 
हां जा करता है सो भोगता है परन्तु वान्धता है वह काट भी 
सकता है बह केसे सो नोचे बताते हैं--- 
विदारयेदन्ध प्ुपाचदड्ः पुननपायायक्ृतान्तरंग: | 
फाराधिकारा्धवतो5विगस्पा स्पस्थात्सुखंदुःखमथांत्रनस्यात्‌ 
अथाोत्‌ - उपर बताया जाचुका है कि यह संसारी जीव 

फर्मो' से वन्‍्धा हुवा है जो कि कर्म विपाकान्त हैं गेहूँ आदि की 
खेती की भान्ति अपना फल्न देदेने पर नप्ट होजाने वाले होते 
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७ ककम्म्मबु न 


हैं । परन्तु पू्वकृत कर्म यावत्त-- अपना पूराफल नही दे पाता 

उसके पहिले ही से यह जीव दूसरा कर्म खड़ा किये हुये रहता 
है जैसे मानलो कि एक किसान के पास सो बीघे जमीन है उस 
में से कुछ जमीन मे तो उसने जुवारी बाजरी ओर छुछ मे 
उड़द मूंग वो दिये | सो झुंचार बाजरी आसोज में तैयार 
हो गई उसे काट कर उस जमीन मे गेहूं चने यो दिये परन्तु 
उड़द मूग उधर खड़े हैं सो जाकर पोष मे तैयार हुये उन्हें 
काटकर वहां पर उसने गन्ना लगा दिये । उधर गेहूं खड़े हैं सो 
वैसाख में 'जाकर तैयार हुये. उन्हें काटकर फिर उसमें जुबार 
बालरी लगादी | रख खड़ी है उसे मगसर में काट कर उस 
जमीन में मटर वो दी जावेगी । इस प्रकार चकर चलता रहता 
है किसान खेती से शून्य नही रहता उसी प्रकार संसारी 
जीव भी एक के बाद एक कर्म निरन्तर करता ही रहता है 
ओर उनके फल्न पाता रहता है निष्कर्मा नही हो पाता। परन्तु 
अगर वह किसान चाद्दे कि मुझे तो अब किसान नही रहना 
दे मुके तो मेरी इस जमीन भे जो कि रत्नोकी खामि है उसका 
पता लगगया है अतः अब भुमे खेती का क्या करना है तो वह 
अपने खेती के प्रलोभन को सम्बरण करके आगे के लिये उसमें 
बीज न वोबे और जो कुछ खेती खड़ी है उसे पकने के पूर्व ही 
अपने हाथो से धण्टो में उखाड़ फैंकदेवे एवं खानि खोद 
निकाल सकता है और रत्नाधिपति बन सकता हैं वैसे ही 
अगर संसारो आत्मा भी यह समभमल्ते कि मेरी आत्मा तों 
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अीक 


सम्यग्दशन सम्यस्ज्ञान और सम्यक चारित्र रूप रत्लत्रय का 
भण्डार है सबिदानन्द रूप है मुझे अब इस दनियांदारी में 
फंसे रहकर पापारुम करने की क्या जरूरत है, तो फिर अपने 
मनका निग्नह करके आगे के लिये कर्म का वन्‍्धच करने थाली 
कपायों को पैदा नही होने देवे और उसके साथ साथ शरीर 
तथा वचन को भी अपने वश मे करके अपने पहले के बन्धे 
हुये कर्मों को भी क्षण भर में काट डाल॒ सकता है ओर दीन 
दीन से तीन लोक के प्रभुत्व के सिहासन पर बाद की वात से 
आसीन ओर प्रयीण वनसकता है आत्मा से परमात्मा हं। ले 
सकता है । अहो देखो इस आत्मा के वल की अचिन्त्य महिमा 
जो कि अपने आपे में आकर उस पर ज्ञम रहने से चिरसंचित 
कर्मों के अमेद्य किल को एक अन्तमु हत में ही तोड़ फोड़ कर 
स्वृतन्त्र साइंसाह वन जाता दे । दुनियांदारी का खाना पीना 
वगेरह कोई-सीधा से सीधा काम भी क्या इतना शीघ्र सम्पन्न 
हो सकता है क्या ? जितना कि शीघ्र स्वरूपोपलब्धि का काम 
हो सकता है | फिर भी यह दुनियांदारी का भोला ग्रायीं अपने 
इस सहज काम को ठीक न मान कर बाहर के अ्रमदायक 
कार्ण को द्वी सरल सममः बैठा है यही तो इसकी नादानी हे। 
इसी से परतन््रता में जकड़ा हुवा है अगर अपनी समझ को , 
ठीक करते तो फिर इस जन्ममरणादि के दुःख से छूट कर सदा 
के लिए पूण-सुखी वनजा सकता है । अस्तु। चेंतनागुण के' 
घारक इस आत्मा का नाम जीव १ उससे उल्टे स्वभाव वाला' 
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हे 





अजीव २ जीव की अजीव के साथ अपणेशका नाम आश्रंव ३ 
दोनों में परस्पर मेल होलेने का नाम ब्न्ध है ४ जीव अजीघब के 
साथ अपणेश दिखलाना छोड़ देवे उसव| नाम सम्बर ५ ताकि 
वह अजीव इस जीव से क्रमशः दूर होने लगे उसका नाम 
निर्जेरा और अजीव से जीव सर्वेथा छुटकारा पाजाबवे उसका 
नाम मोक्ष है इस श्रकार ये सात तत्व कहलाते हैं मतलब यह 
कि आत्मा को अपने भल्ते के लिये इन सातों का जानना 
शआ्रावश्यक हे ! 


मूलंसुधीन्द्राश्चिद्चिदृद्वयन्तु दयोरवस्थाअपरा; श्रयन्तु ॥ 
विदात्म इंचेतनपय यन्तद् द्यात्मकंपीदूगलिकंचसन्त३ ॥१८॥ 


अर्थात्‌- उन सातों तत्वों मे से जीव और अजीव ये 

दो तो मूल भूत तत्व हैं ही चाकी के पांच तत्व इन दोनो की 
संयोग सापेक्ष अवस्थारूप हैं अत एव ये पांचो, द्रव्य और 
भाव के रूपसे दो भागों में विभक्त किये जा सकते हैं। भाव 
तत्व तो सम्बेदन रूप चेतन परिणाम और उस के द्वारा 
सम्बेदन मे लाने योग्य जो द्रव्यतत्व है थे पुदूगल द्रव्य फे 

* परिणाम होते है ऐसा सन्त पुरुष कद्दते है। जैसे की जीव के 
राग हंप रूप परिणाम का नाम तो भावाश्रव और उसके 

' निमित्त से युदूगल वर्गणावीं का कमेरूप मे परिणत द्ोजाना 
सो द्रव्याश्रव है | उन कर्मो में आत्मा को परतन्त्र बनाकर रखने 
रूप शक्ति का नाम द्रव्य बन्चध ओर उनके द्वारा आत्माकी 
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परतन्त्र परिणति का नाम सावबन्ध है। शमदसमाश्रित आत्मोप- 
योग का नाम भावसम्बर और उसके निमित्त से आगामी के 
लिये पुदूगल पसमाणुवों के कमेत्व रूप परिशमन मे ह्वास 
आजाने का नाम द्रव्य सम्वर है । क्रमशः आत्मीक शक्ति के 
विकाश का नाम भावनिजेरा और भूतपूर्व कर्मोकी कर्मेत्वशक्ति 
में हास होते चले जाने का नाम द्रव्य निजरा है । आत्मा की 
पूरी स्वतन्त्रता का नाम भावमेशक्ष और उसके कार्मण स्कन्ध का 
पूर्णरूपेण अकर्मण्यता पर पहुंच जाना सो द्र-्यमं।च्ञ कहलाता 
है। अस्तु । यहां पर प्रसगवश आत्मा और कर्मको दी वार बार 
दोहराया गया है सो आत्मा ठें। चेतनायुक्त जीव द्रव्य को कहते 
हैं जैसा कि पहले दता ही आये हैं वे आत्मायें संख्या मे 
अनन्त द्योकर भी एक प्रकार से तीन भागों में भिभक्त होकसती 
हूँ वदिरित्मा, अन्तरात्मा और परमात्मा जो कि शरीर को ही 
आत्मा समम रहा हो-आत्मा के वास्तविक स्वरूप से अनमिज्ञ 
दो वह्‌ जीव तो वहिरात्मा होता है । जो आत्मा के सच्चे 
स्वरूप का जानता हो,शरीर में होकर भी शरीर से अपने आप 
को भिन्न मानता दो, फिर भी शरीर से रुम्पक लिये हुये हो 
वह अन्‍न्तरात्मा होता है परन्तु जो निरीहता पू्क शरीर से 
प्थक होकर अशरीरी वनचुका हो वह परमात्मा कहलाता है ! 
कम का विवेचन--- 

आमतोर से उत्तेपण अवक्षेपण वगेरह परिस्थन्दात्मक 

क्रिया को कम कहा जाता है जो कि निरे अचेतन पदाथे में भी 
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होता दै जैसे कि सूका काष्ट इंट बगेरह भी कभी अपने 
कारणकलाप को पाकर इधर उधर हो जाता है सो उससे यहां 
पर कोई प्रयोजन नही है। तथा निरीह आत्मा की जो चेप्टा 
होती दे जेसे कि मुक्त होने ही यह आत्मा उपर को गसन कर 
लोकान्त तक जाती है उसको भी यहां नदी जिया गया है | 
यहां पर तो इच्छावान, आत्मा की चेप्दा होकर उसके द्वारा जो 
सूक्ष्म पुद्गल परमाणु समूह उसके साथ मिलकर उसको दुःखी 
सुखी बनाने में सहयोग कारक होते है उनको कम कहाजावा 
है ओर उस आत्मा को उन सब का कर्ता सो ही नीचे के 
वृत्त में बताया जा रहा है-- 
हद करोमीदितु जीवनम॑ बिकल्पबुद्धों क्रियते च कर्म । 
हयोरवस्थानुकलत्रकल्पामिथ: सदा धारक धाये जल्पा ।२६। 
अर्थात्‌-- में खाता हूं, पीता हूं, सोता हूं, में मारता हूं, 
काटता हूं, पीटता हूँ इत्यादि विकल्प में पड़ कर इस आत्मा का 
जो राग धष रूप परिणाम होता है उसका करने वाला अगर 
वस्तु स्थिति पर विचार करके देखा जावे तो यह आत्मा ही 
है दूसरा कोई भी नही है। यद्यपि वाह्मय पदाथे इसमें निमित्त 
जरूर बनता दै फिर भी उस भाव के होने देने और न होने 
देने का उत्तरदायित्व इस जीवात्मा पर ही है । जैसे मानलो 
कि एक जीमनवार में एक साथ तीन आदमियों को 
कोई भोजन परोसा गया और उसके खाने की प्रेरणा भी की 
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गई-उसक खाने के लिये उन तीनों ही का ध्यान भी वहां 
आकर्वित किय्रा गया | परन्तु उनमें एक आदमी तो बुभुक्तित 
था वह रुचि से उसे खाने लगा दूसरा जिसे अजीणो सा दो 
रहा था उसन कुछ ना कुछसा खाया | परन्तु तीसरा जिते कि 
उसके खाने का त्याग हे तो अतिशयरूप से आग्रह करने पर 
भी उसने उसे विलकुल नद्दी खाया । भूख होने ओर भोजन 
सम्मुख में हो ने पर भी उसके खाने का उसने भाव नद्दी किया 
अतः मानना होगा कि अपने परिणामों को खोटे और चोखे 
करने वाला यह आत्मा ही है जैसा कि श्रो समयसार जी में 
भी लिखा है कि-“जंकुणइमाव भादाकत्ता सोहेदितस्सभावस्स' 
अर्थात्‌ - यह आत्मा अपने भाव को भला या बुरा 
आप बनाता है अतः यही उसका कर्ता और जो जैसा भाव 
इस से बनता है वह भाव इसका कर्म यानी काये दे एवं यह 
आत्मा जैसे भाव करता है उसी के अनुसार कमेबगेणा कर्म 
रूपमें आकर इसका साथ देती हैं अतः वे भी इसी की की हुई 
यानी कर्म कहलाती हैं क्‍यों कि भाव और भावी में अभेद 
होता है इसलिये जो जिसके भावसे हुवा वह उस भाववानसेही 
हुवा ऐसा कहने में कोई दोप नही ताकि भाव से जो हुवा वह 
भाववान पर द्वी फल्ता है | इस प्रकार कर्म और जीव में 
परस्पर औरत तथा मरद्‌ का सा नाता है कम संग्राह्म हैं और 
जीव है सो संग्राहक होता है । किंच औरत अगर भल्तेरी हो तो 
उसे मरद्‌ के विचारानुसार चलना पड़ता है, मरद को भी उस 
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का ध्यान अवश्य रखना पड़ता है | देखो श्रीपाल ओर 
मदनसुन्दरी के कथानक को ' श्रीपाल ने मदनसुन्दरी से कहा 
कि मैं परदेश जानेका विचार करता हूं तो मदनसुन्दरी ने कह्दा 
कि में भी आपके साथ चल्‌'गी आपकी सेवा करती रहूँगी ! 
परन्तु श्रीपालने कहा कि नही वल्कि तुमको यद्दीं रहना चाहिये 
और अम्वाजी की सेवा करना चाहिये । मैं बारह वरेमें वापिस 
आकर तुमकों अवश्ए सन्‍्भालल'गा। मदनसुन्दरी को मानना 
पड़ा किन्तु श्रीपाल को भी उसका विचार मनमें रखना पड़ा 
ताकि बारह वर्ष होने में दो चार दिन बाकी रहे तो अपने 
पासवाले लोगों से उन्होने कद्दा कि अब हमें हमारे देश चलना 
पड़ेगा क्‍योंकि मदन सुन्दरी से किये हुये वादे का दिन सन्नि- 
कट आगया है एवं टीक समय पर वहां जा पहुंचे थे | वसे दी 
जीव के परिणामानुसार कार्माणवर्ग शावों को परिणमन करना 
पड़ता है तो जीव को भी अपने किये कमेके बश होकर चलना 
पड़ता है | जैसा कि श्री समयसार जी में ह्वी लिखा हुवा हे । 
देखो कठ कमाधिकार में-- 
जीव परिणामहेदुँ कम्मत्त' पुग्गलापरिणमन्ति । 
पुग्गल कम्मणिमित्त' तद्देव जोबोबि परिणमई ॥5०॥ 
'शह्ढा-- आपके कहने का तो अथे होता है कि जीव अपनी 
जबरदस्ती से पुदूगल परमाणुवों को कम रूप बनाता 
है किन्तु समयसार जी में तो लिखा है कि जब जीव के 
परिणाम कपायरूप होते है उस समय पुदुगल परमाणुये 
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अपने आप द्वी कमरूप होजाती हैं जसा कि - 
जंकुयइ भाव मादाकता सोदहोद्तिस्स भावस्स | 
कम्भतं परिणुमदेतक्षिसय॑ पुग्गलं॑ दववं | ६९ ॥ 
इस गाथा में लिखा है कि जैसे सूथे उदय द्ोता है उस 
समय कमल वन अपने आप ही खुल उठता है वैसे ही 
दीव जब राग ह्पमय बनता है तो पुदगल वर्गेणायें 
भी स्वयमेव कर्मरूप वनजाती हैं। जीव वहां कुछनद्दी करता 
उत्तर - जीव कुछ नही करता यह केसे कहा वह अपने भावों 
को राग हँप रूप तो करता ही है उसीसे फमवर्गणा कर्मरूप 
वनती हैं। हां जीव ऐसा नही करता कि में मेरे इन राग हेष 
परिणामों से अम्ुक परमाणुयों को कमेरूप करू और अमुक 
को नहीं करू' परन्तु वहां जो अनेक जाति की पुदूगलवर्गणायें 
हैं उन में से जीव के रागड्रेप से क्मवर्गणायें ही 
खुद कर्मरूप में आपाती हैं जैसे कि एक मन्त्र-साधक भाई 
अपने स्थान पर यैंठा वैठा दी मन्त्र का ध्यान करता है और 
जाप देता है ऐसा विचार करके कि अमुक की केद छूट जावे 
वा अमुक का विप उतर जावे तो वह कैदी के पास जाकर उस 
की केद दूर नही करता परन्तु दूर बैठे ही उसके ध्यान के 
प्रभाव से अनेक कैदियों में से उसी कैदी की कद स्वयं छूट 
जाती है । स्वयं शब्द का अर्थ इतना ही है जैसा कि इसी 
गाथा की दीका में अमृतचन्द्राचाये ने बताया है । इसके बदले 
ऐसा अर्थ लगाना कि साधक के ध्यान ने कुछ नही किया । 
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बिना उसके ध्यान के कैदी यो ही छूट गया तो यह गलत अर्थ 
है। वहां पर उसके ध्यान का पूरा प्रभाव होता है वैसे ही 
कर्मवर्गणावों पर भी जीव के कषाय भाव का भ्रभाष होता है 
ऐसा जैन सिद्धान्त कहता है | 
देखो एक फोटोग्राफर अपने कैमरे मे फोटो लेता है तो 
जो आदमी उस कैमरे के सामन में जेसी अपनी चेष्टा बना 
कर बैठता है वैसी ही उसकी उस कैमरे में परछाई पड़ती है 
अतः वैसा ही प्स कैमरे में फोटो आता है वैसे ही यह जीव 
जैसे भी अपने कषाय भाव करता है वैसा ही उसका प्रभाव 
कम वर्गणावों पर पड़ता है अतः वेसी ही सुख दुःख वगेरह 
देने की शक्ति उनमें आती है ऐसी जैन दशोन की मान्यता है । 
शझ्का-- आपके कहने में तो एक द्रव्य अपने प्रभाव से दूसरे 
द्रब्य को चाद्दे जैसा भी बना सकता है हमने तो सुना 
है कि कोई भी द्रव्य किसी द्रव्य मे कुछ भी नहीं कर 
सकता | 
उत्तर-एक दूसरे को चाहें जैसा बना सकता है सो बात तो 
नहीं परन्तु एक दूसरे के लिये किसी भी द्वालत में कोई कुछ 
भी नहीं करता ऐसा भी जैन मत नहीं कहता । हमारे यहां 
तो कद्दा हे कि एक द्रव्य दूसरे द्रव्य के गुणों को अपने प्रभाव 
से कभी नहीं बदल सकता जैसे कि जीव पुदूगल के साथ 
मिल कर उसको चेतन या रूपादि रहित कभी नहीं कर सकता 
तो पुदूगल भी जीव के साथ होकर उसकी जड़ या रूपादि 
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मान्‌ कर देवे सो नहीं हो सकता परन्तु एक दूसरे के प्रभाव में 
आकर उनका धचित विकार रूप परिणमन जरूर होता है 
जैसा कि समयसार जी में ही बतलाया है देखो-- 
णविकुध्वदिकम्भगुणे जीवों कम्मंतद्वेव जीव गुणे । 
अण्णोग्णणिमित्तेणदुपरिणामंजाण दोस्हंपि ॥८श। 
जैसे अग्नि और हवा इन दोनों का परस्पर संयोग होता है ते 
हवा के द्वारा अग्नि प्रज्यलित होती दै और वही अग्नि हवा 
को अपने संयोग से उष्ण बना देती हैं यह इन दोनों का 
निर्मित्तन मिचिक सम्बन्ध दै वैसे ही पूवे कम के उदय से जीव 
रागादिमान्‌ होता है ओर धस जीव की रागादिमत्त २ ही 
आगे के लिये घुद्ूगल परमाणुयें कमेभाव को प्रात्त होती हैं। 
शह्का-- तब तो फिर किसी की मी मुक्ति हो ही नहीं सकेगी 
क्यों कि कर्मों का उदय तो सदा से सबके लगा ही हुवा है 
उत्तर-- कभी भी मुक्ति नही हगी सो नहीं. किन्तु जब तक 
यह जीव अज्ञान भाव को लिये हुये रहेगा तब तक मुक्ति नही 
होगी । यहां अज्ञान का अथे न जानना नही है क्‍्योंकिन 
जानना तो किसी भी जीव में है ही नही। चाहे कोई थोडा 
जाने या वहुत,ठीक जाने या बेठीक,जानता ठो दे ही | जानना 
तो जीव का लक्षण ही है वह उससे दूर नही हो सकता । परन्तु 
पर की अपना और अपने को पराया मानते रझूने का नाम 
अज्ञान है ओर यह अज्ञानभाव ब्ब तक इस जीव के साथ 
लगा रहेगा ठच तक यह ज्ञीव कमबन्ध को कर्ता ही रहेगा 
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जैसा कि श्री समयसार नी में ही लिखा है-- 
परमप्पाणं कुष्व॑ अप्पाणं पियपरं किरन्तो सो । 
अण्णाणमवो जीवो कम्माणंकारगोहोदि ॥ ६२ ॥ 
शंका-- यह अज्ञान भी तो कर्मोदय से दी द्वोता हे फिर 
कैसे मिटे गा ! 
उत्तर-- कर्मों का उदय दो तरह का होता है एक अप्रशस्तोदय 
दूसरा अशस्तोदय, सो जैसा उदय होता है वेसा वाह्य समागम 
होता है अतः जब शस्तोदय द्वो ओर उससे सत्समागम द्वो तो 
उन सनन्‍्तों को अपने मानकर जेंसा थे कहें कि भैय्या यह 
संसारका ठाठ असार,क्षणिक है । यह शरीर भी जो कि आत्मा 
को कर्मोद्य से आप्त हुवा है, चोले के समान इससे भिन्न है, 
नश्वर है इसमें निवास करनेवाला आत्माराम जिसने कि इसे 
धारण कर रक्‍्खा दे,मिन्न हे,शाश्वतचेतनावान है | शरीर जड 
है अत: इस पर तुमकी नही रीभना चाहिये इस प्रकार के 
उनके कहने को समानले तो मोक्षनगर की डगर पर आसंकत्ता 
है फिर मोक्ष सुलभ ही है रास्तेपर लगा हुवा आदमी धीरे या 
कुछ देरी से स्थान पर पहुच द्वी जाता है । 
श॒द्भा-- यह क्‍यों कद्दा कि उनके कहने को यादिं वह मानले ? 
जब कि उनके कहने को मानने रूप कर्म का उदय 
होगा तो मानेगा दी क्‍यों नही १ 
'उच्तर -- मानना किसी कम के उदय से नही हुआ करता एंरन्तु 
वह तो उसकी रुचि का काये है | मानलो कि एक आदमी के 
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दो दी हैं एक सुमति और दुर्माते । सुमाति कहती है कि आप 
घुलफा गांजा पीते हो सो अच्छा नही है वह फलेजे को जलाता 
है और चुद्धि को विगाइता है अगर इसके बदले मे आप दूध 
पीया करो तो अच्छा द्वो इत्यादि, तो उसके कहने को वह सुना 
अनसुना करदेता है तथा उस स्त्री से दूर रहने की भी शोचता 
है | दूसरी बोलती, है कि आदमी को नसा करना और मस्त 
रहना चाहिये, जो किसी भी तरह का नशा नहीं करता वह 
आदमी ही क्या इत्यादि,तों उसके इस कहनेकी वह मन लगा कर 
सुनता है एवं उस सी को ही भली भी समभता है। इसका 
कारण यही कि उस आदमी की भानसिकवृत्ति नसे की ओर 
भुकी हुई है । इसका कोई क्या करे यह तो उसीके चिचार का 
कार्य है। अगर वह चाहे तो सुमति के कहने को दिल से दोल 
सकता दूँ कि ठीक तो है। दूध पीनेवाले लोग सब भले और चंगे 
हैं मगर मेरेपास आने वाले मेरे यार-दोस्त गंजेड़ी भंगेड़ीलोग 
चातून और आतताई बगेरद हैं। ऐसा शोचे तो वह आगेके लिये 
नशा करना छोड सकता दै या उसे कम तो जरूर ही कर देता है 
वैसी ही इस संसारी जीव की वात है । अगर यह चाहे तो 
सन्‍्दों की वात पर गम्भीरवा से विचार कर,उ्से हृदयमें धारण 
करले ताकि उत्तर कालमें उदय आने वाले मोहनीय कम को 
कमसेकम एक अन्त ह॒ते के लिये दवादे, उदय में न आने दे, 
उसे सफल न होने देवे तो राग हंप रहित हो कर कर्मबन्धन 
की ४ खला को तोड़ सकता है। अन्यथा तो फिर जहां कमे का 
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उदय होगा वहां जीव मे राग हप अवश्य पैदा करेगा और 
राग 6 ष दंगे, वे आगामी के बन्ध जरूर करगे बीज से वृक्त 
ओर वृक्ष से फिर बीज इस प्रकार संन्तान चलती ही रहेगी 
उसका कभी अभाव नहीं होगा । यही बात आचाये श्री 
कुन्दकुन्द स्वामीजी-अण्णोण्णणिमित्ते णदुपरिणाम॑ जाणदोहपि 
इस गाथा में बतलागये है मतलब यह कि स्वामी जी अपने 
इस वाक्य ह्वार-- निमितच्त क्रश की प्रवलता स्पष्ट कर 
दिखला गये है | ओर बतला गये हैं कि निमित्त 
न दो तो काय नही होता,निमित्त के द्वारा ही काय द्ोता है। 
सम्यग्द्शोन होते दी ज्ञान और चरित्र अपने मिथ्यापन को 
त्याग कर सम्यक्‌ बन जाते हैं तथा सम्यग्दशेन नप्ट होते दी 
वे दोनो वापिस मिथ्या हो जाते है| ऐसा हमारे सभी आचार्यों 
ने वतलाया है यह निमित्त को(ही तो महिमा है। फिर सी कुछ 
लोग-- निमित्त न दो तो कार्य नही होता ऐसा मानसा मिथ्या 
है इस प्रकार कह कर लोगों को चक्कर में डालना चाहते है यह 
कितनां बड़ा दुःसाहस है, हम नही कह सकते । हम देखते हैं 
कि अन्धेरी कोठरी में दीपक जलते द्वी काश हो जाता है और 
, उसके बुभते ही वापिस अन्धेरा का अन्घेरा हो रहता है इसी 
लिये तो अन्धेरे में काम न कर सकने वाला आदमी दीपक 
जल्ला कर अपनां काम करता है वद््‌ जानता है कि यहां पर 
दीपक के विना अन्धेरा नही मिट सकता सो क्‍या ६ गलत 
बात है,वलिहारी हो इसे मिथ्या बताने वालों की | छत्ता तानते 
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ही छाया. दोती हैं ओर उसे बन्द करते दी वापिस घाम का 


था 


घाम इत्यादि दुनियां के समी काये अपने अपने निमित्त कारण 
के द्वारा होते हुये देखे जाते हैं फिर भी ऐसा कहना कि 
छाया छत्ते से नद्दी किन्तु वहां के उन परमाणुओं की योग्यता 
से दी होती है यह कहना वैसा दी हुवा जैसा कि ईश्वर कव्टवादी 
लोग कद्दा करते हैं कि स्टाष्ठि के समी काये अपने कारण 
कलाप से नही दोते किन्तु शैश्वर के किये द्वोते हैं। हमारे 
आचार्यों ने तो, हमारे आचायों ने हीं नही बल्कि सभी तू 
वादियों ने बताया है कि जो जिसके होने पर हो ही जाबे और 
जिसके न होने पर जो न हो सके इस भ्रकारका अन्वयव्यतिरेक 
जिसका जिसके साथ हो वह उसी का कार्य होता है। जबकि 
जीव रागादिमान दोता है तो कर्म जरूर बनते हैं और वीत- 
रागी होनें पर कर्म नही वनते अतः रागादिमान्‌ जीव ही कर्मों 
का कर्ता और उसके काये है कर्म यद्द ठीक बात है तथा वे सर्वे 
कम इस जीवात्मा के द्वारा दो दृष्टिओं को लेकर किये जाते हैं 
अतः दो प्रकार के होते हैं सो दी नीचे बताते हैं-- 
पापतुदेहात्मतयाक्रियेत पृण्येतदन्तर्गतयाँश्रियेतः | 
अज्ञानसंचेतनिक्रेतिवृचिरूपय तोजझ्ञानमयीश्रदृत्ति: ॥ २०॥ 
अर्थात्‌-- यद्यपि हमारे यहां कम शब्द से उन सूक्ष्म 


पुदूगल परमाणुवों को कद्दा जाता है जो कि जीप के राग हो ष 
भावों के द्वारा जीव के साथ एकमेक होकर रहते दो परन्तु उन 
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का समागम जीव के साथ इसकी मन वचन ओर काय की 
चेष्टा के द्वारा ही होता है अतः कारण में काये का उपचार 
करके उस चेप्टा को भी कम कह सकते है । ओर उसके 
करने में इस आत्मा की दो तरह की भावना हुवा करती है । 
एक तो शरीरको और आत्मा को एकमेक मानते हुये वहिशत्मा- 
पन के द्वारा जैसे कि में खाल ,पील, सोल' एवं अपने आपको 
मोटा ताजा बनाल* इत्यादि रूपमें । दूसरी वह जो शरीर से 
आत्मा फो भिन्न मानते हुये अपने भले के लिये | 
जैसे भगवान का भजन करू, 'गुरुषों की सेवा करल, त्त- 
उपवास करेंलू' इत्यादि रूपमें । पहलेवाली वासना से किया 
हुवा कर्म पापकर्म कहलाता है क्यों कि वह इस आत्मा को 
संसार में ही पछाड़े हुये रहता दे किन्तु दूसरी वासना से किया 
हुवा कर्म इसको पतरित्रता की ओर लेजाने वाला होने से पुण्य 
कंमे होता है। फेँमी कभी वेहिरात्मा जीव भी ईश्वरोपासना 
सरीखी चेष्टा किया करता है परन्तु बह उसकी घेप्टा 
अनात्मइत्ति को ही लियेहये होती है अतः वह अपुण्य कहलाता 
है । इसी प्रकार अन्तरात्मा जीव भी कभी कहीं खाना पीना 
वर्गेरह शरीराजुविधायिकाये करता है फिन्तु वह अनतिशृत्तितया 
नरकादि का कारण न होने से अपाप कंस कदलाता है। स्पप्ट 
रूपये चतुर्थगुय स्थान से नीचेवाले की चेष्टा का नाम 
बाप और उससे उपर जहां तक सराग चेप्टा रहे उसका नाम 
 चरुण्य है ऐसा सममना चाहिये । एवं यह दोनों ही श्रकार की 
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संचेत्यतेयावदरसंज्ञिकर्म-फलंशरीरीपरिमिन्नमम । 
यतोनहिज्ञानविधायिकम कतु तदाग्रोत्सहते5स्पनम ॥२१। 


अर्थात्‌ निगोदियाएकेन्द्रिय जीव की अवस्था से लेकर 
असंज्ञि पव्म्वेन्द्रिय की अवस्था तक तो यह शरीरधारी जीव 
अपने किये हुये कर्मों के फलको ही भोगता रहता है। उस 
समय तो यह अपने म्मेभेदी कर्मा का सताया हुवा इतना 
बेहोश रहता है कि आत्मकल्याण के मांगे की ओर इसकी 
रुख दी नदी दो पाती है। में भी एक जीव हूं मुके भी अपने 
आत्महित के लिये कुछ तो करना ही चाहिये ऐसा विचार भी 
नदी दोता | जैसे कि एक नशेवाज॑ आदमी अपने किंये हुये 
नशे का सताया, बेकार हो कर तड़फड़ाया करता है। 
संज्ञित्वमासाद्य तदुद्गमस्तु शरीरिणश्वाव्महितेकवस्तु ॥ 
एकास्ति लब्धिदु रितस्यताहकू-ज्योपशान्तियेत रग'यतांदक ॥ 
अथोत्‌-- जब उस नशेवाले का नशा कुछ हलका पड़ता 
है तो वह विचारता है कि देखो में कैसा पागल होगया कि 
मुझे जो अम्ुुक काम करना था, गैय्या के लिये घास काठकर 
लाना था या और कुछ करना था सो अभी तक नही हुवा 
अव वह मुझे करना चाहिये इत्यादि | वैसे ही जब यह जीव 
संज्ञिपन को प्राप्त कर पाता है, इसके अन्तरंग से कर्मचेतना 
का श्रादुर्भाव होता दे शोचता दे कि मुझे यह भूख प्यास क्‍यों : 
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लगती है, थकान क्‍यों होती है ताकि मुमे बार बार कष्ट 
उठाना पड़ता है यह भी एक प्रकार का रोग द्वी है, तो क्‍या 
इसके मिटने का भी कोई उपाय है ? अगर है तो में वही 
करू' इत्यादि कतेव्य पर विचार आने का नाम कर्म चेतना है 
जो कि संज्षिपन के होने पर दी हो सकता है । और संज्ञिपन 
की प्राप्ति कर्मों के क्षयोपशम से दोती है । अतः इस प्रकार के 
विशेष क्षयोपशम का होना सो एक लब्धि है जिसके कि होने 
से इस आत्मा को अपने हिंत की तरफ दृष्टि हो ले सकती है 
ताकि फिर वह -- 
गत्वागुरोरन्तिकमेतदाज्ञां, लब्धामयेयंमहतो5पिभाग्यात । 
सुधामिवेत्थंसपिपासुरस्तु, सम्पकत्वद्देतोः सम्म॒दायवस्तु ॥ २३ 
अर्थात्‌-पियासा आदमी छुवे की भांति, किसी सन्मार्ग 
प्रदशेक गुरु-की खोज करता है एवं उसके पास पहुंचता है 
ओर उसकी जो कुछ ढेशना होती है उसको घड़े ध्यान से 
सुनठा है विचारता है कि आज मेरा वड़ा ही भाग्योद्य है 
ताकि मुझे इन सदुगुरु की बाणी सुनने को मिली ' जैसे कि 
पियासे आदमी को अमृत मिलजाबे तो वह उसे पीता पीता 
नही अघाता वैसे ही यह भी गुरुमद्वाराज के सदुपदेश को रुचि 
के साथ अददण किया करता है | इसका नाम देशनालव्थि है 
जो कि सम्यक्त्वोत्पत्ति के कारणों में से एक परमावश्यक वस्तु 
है। अन्यकार को हटाने के लिए सूर्य की प्रभा के समान है । 
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शझा- क्या गुरु के बिना द्ञान नहीं हो सकता । ज्ञान त्तो 
आत्मा का गुण है उसकेलिण गुरु के होने की क्या 
आवश्यकता हे ? 
उत्तर--ठीक है ज्ञान तो आत्मा में दी है परन्तु उसकी मिथ्या- 
त्व से सम्यकत्य अवस्था गुरु बिना नहीं हा। सकतो जैसे कि 
बन्द होगया हुवा ताला, चावी के बिना नहीं खुल सकता, 
चात्ी के द्वारा ही खोला जा सकता है | 
शंका -श्रीतत्वाथ सूत्र जी में बतत्नाया है कि तन्निसगोदधिग- 
माहा, अर्थात्‌ - वह सम्यग्दशेन गुरूपदेश से भी होता 
है.और किसी को अपने आप भी । 
उत्तर - उक्त सूत्रका अर्थ तो यह दै कि वह सम्पसदशन अपने 
स्वभाव से भी और ग़ुरूपदेश से भी इन दोनों दी बातों के 
होने से होता है दोनों में से एक भी न हो तो नही होसकता । 
जैसे कि पक्ती, आदमी की घोली सिखाने से सीखता है किन्तु 
सखाने से भी तोदा ही सीख़ सकता है, बगुला नहीं सीख 
सकता वैसे ही सम्यग्दशन होता है श्री शुरु की वाणी के 
सुनने से किन्तु होता है आसजन्नभव्य को, अभव्य को नही 
होता । देखा श्री आदिपुराण जी में महाबल ( वश्ञजंघ ) के 
जीव भोगभूमियां को सम्यद्‌शन प्रहण कराने के लिये 
श्री मुनिराज भोगभूमि में चला कर गये थे अगर अपने आप 
ही सम्यन्दशन दोजाता होता तों उन मुनि महाराज को चहां 
जाने की फिर क्या आवश्युकता थी । 





( ४५ ) 


शक्गा-- हमारे शास्त्री मे वतल्लाया है कि स्वयम्भ्रमणद्दीप मे 
होनेवाले तियेत्र भी पश्चम गुण स्थानी हो जाते है 
सो वहां गुरुसमागम कहां है वहां सम्यग्दशन कैसे हुआ ९ 
उत्तर-- एक बार गुरुसमागस होनेसे जिसे सम्यग्द्शन होकर 
छूट गया ऐसे सादि मिथ्याह्मप्ट के लिये शुरु समागम का 
अनिवाये नियम नही है एक वात तो यह है । और दूसरी 
वात यह कि मनुष्य तो नही किन्तु सम्यग्टष्टि देव तो वहां 
जासकते हैं सो वे जाकर उन्हें सन्मार्ग का उपदेश देकर 
सम्ब्दशेन प्रहण करा दे सकते हैं । अन्यथा वो फिर उन्हे 
सम्यग्दशन की भांति द्वी श्रावक के बारद्द अतों का भी पवा 
क्या ओर केसे हो सकता है। अगर कहाजावे कि जातिस्मरुण 
से पूवे जन्म याद आकर दो सकता है तो फिर ठीक ही है 

उन्हे उनके पू्वेजन्म के गुरु फा उपदेश ही तो कारण हुवा । 
शह्का-- यदि ऐसा माने की गुरु आये इस लिये श्रद्धा हुईं वो 
गुरु कर्ता ओर शिष्य को श्रद्धा हुई इस लिये वह उनका 
फाये हुवा इस प्रकार दो द्वव्यों के कर्ता कर्मपना 
आजावेगा (वलुविज्ञानसार पृ० ३६ पं २१-२२-२३) 
उच्तर-- दो द्व्यों के कर्ता कर्मपना आऑजायेगा इसमें क्या 
' हानि होगी, हमारे आ चार्योने तो निमित्तिनेमित्तिक रूपमे एक 
को दूसरे द्रब्य का कर्ता और उसकों उसका कर्म तो माना ही 
हें देखो श्री डुन्दकुन्द ने दी समयसार जी में लिखा है कि-- 
अण्णाणमवोभावो अणाणिणो कुणदितेश कम्माणिइति। 


( £६ ) 





सो श्रीमान्‌ जी निमित्त के नाम से आपको क्यों इतनी चिड़ 
है यह हम अभी तक नही समझ सके, हमारे आचायो ने तो 
विशेष काये को निमित्त विशेष के द्वारा ही निष्पन्न होता हुवा 
बतलाया है | अस्तु । देशना श्राप्त करने के बाद वह जीव क्‍या 
करता है सो बताते हैं-- 


इतोजनिस त्युर्यंचकस्मास्याज्चापिध्क्तिममदःखतोउस्मात, 
एताइ्गुत्साहिविचारवच्धिरुदेतिचित् 5स्पविशुद्धितब्धि! २४ 


- अर्थात्‌-- गुरुदेव की बाणी को अवधारण करने से उस 
अव्यात्मा के चिंत्त में इस श्रकार विचार होने लगता है कि 
अद्दो देखो में सबच्चिगनन्द होकर भी किस तरह से इस जन्म- 
मरण के चक्र में. फंस रहा हूँ जेसे कि एक राजकुमार किसी 
भक्लकिन के साथ में लगजावे तो फिर उसके प्रेमके बश होकर 
उर्स राजकुमार को भी पाखाने की कोठरी में घुसना पड़ता है । 
वैसे दी कमेसेना के साथ में में हो रहा हूं इसी लिये मुमे 
यह शरीर अहण करना पड़ा है । और जब वह भट्ठिन एक 
पाखाने से दूसरे पाखानेके लिये अस्थान करे तो वह राजकुमार 
शोचता दे कि अब कहीं इससे भी अधिक दुर्गन्धित जगह में 
न जाना हो जावे इस भय से वहां से निकलने को आगापीछा 
साकने लगता है वैसे दी अज्ञानी जीव मी इस शरीर को 
छोड़ना नही चाहता और जब इस शरीर के छूटने की सुनता 
है तो कांपता हे इसी का नाम मरण है । बस इसी का नाम 
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जन्म मरण का दुःख है जो कि इस जीव को भोगना पड़ रहा 
है। तो फिर इसका सतलव यह हुवा कि में अगर इस दुःखसे 
मुक्त होना चाहता हूं तो कमचेष्टा से ही मुझे! परे होना होगा 
ध्से द्वी तिलाञ्नलि देनी होगी तभी काम बनेगा इस प्रकार की 
विचारधारा से जो इस भव्य जीवके चिच्रमें कोमलता आजाती 
है उसका नाम विशुद्धि लब्धि दे! फिर इसके बाद से-- 
तेनामतेनेव्रुगस्तु पूर्वाजितो विधि: शीतदवतस्तरुर्वा । 
स्थिति: किलान्तर्गत कोटि कोटि-मीर प्रमाणाप्यम्नुतोनमोटी 
हीनोउ्जुभागोडपि भवेचदेति ग्रायोगिकालब्धिरसावुदेति 
अनेकवार  पुनरित्यथेण्ट समस्ति संसारिण एवं चेष्टा ।२६। 
अर्थात्‌ जैसे कि अमृत पीने से रोग उपशान्त बन 
जाता हैं या शीत का सताया गाछ खंखर हो जाया करता दै 
वैसे ही उपयुक्त विचार के द्वारा इस जीवके पूर्वोपाजित कमे 
भी कमजोर वन जाते हैं उनकी जो सचर कोडाकोड़ी सागर 
प्रमाण तक् की स्थिति थी वद्द घटकर अन्तः काडाकोडी सागर 
प्रमाण वाली रहजाती है ओरअनुभाग भी कम होजाया करता 
है एवं उस समय आगे केलिये वन्धने वाले कर्मों की भी स्थिति 
अन्तः कोडाकाडी सागर से अधिक नही द्योती वस इस ऐसी 


परिस्थिति का नाम दी प्रायोगिका लब्धि है । यह यहां 
तक की वर्णन की हुई चेप्टा इस संसारी जीव को अभव्य तक 


( शंथ ) 


की भी अनेकवार हो जाया करती है परन्तु सम्यक्त्व प्राप्ति 
नही हो पाती । क्यो छ्ि यह सत्र सम्यक्‍्त्व प्राप्ति के लिये 
अविकल कारण न हो कर विकल कारण है । इन सबके साथ 
साथ कुछ बात ओर भी है जिसकाकि होना भी सम्यक्त्वोत्पत्ति 
के लिये जरूरी है जो कि आगे बताई जा रही है-- 

चेत्पुदगलाडू :परिवर्तकालो5 +शिष्यते5ना दितया शयालो/ 

। _ अ्धियुजोजनस्यथ छुणोभवेज्ञागरणायशस्यः ।२७। 


अर्थात्‌--अड् पुद्गल परिवतेन यह एक जैनागमसम्मत- 
पारिभाषिक शब्द है जो कि काल विशेष का नाम है जिसमें 
असंख्यात कल्पकाल घीत जाते है ओर बास कोंडाकोडी सागर 
का एक कल्पकाल होता है । दो हजार कोश गहरे और दो 
हजार कोश चोड़े लम्बे गढ़ढे मे केंची से जिनका दूसरा भाग 
न हो सके ऐसे मेंढ के बालों को भरना जितने यात्न उसमें 
समावें उनसे से सौ सौ वर्ष बीतने पर एक एक बाल निकलना 
तो वे सब निकल चुके उतने काल को व्यवह्दार पल्य कद्दते हैं 
ज्यवहार पल्‍्य से असंख्यात गुणा उद्धारपल्य और उद्धारपल्य 
से असंख्यातगुणा अद्धापल्य होता है एव दशा कोडाकोंडीपल्यों 
का एक सागर होता है | ऐसा जैन सिद्धान्त प्रवेशिका में 
लिखा हुवा है । अस्तु । यह अद्धेपुद्गल परिवर्तनकाल, मुमुक्त_ 
के संसार परिभ्रमण में से जब कि बाकी रहे जो कि उसके 
भूतपूर्व परिश्रमणरूप समुद्रका एक बृन्द्समान है इससे अधिक 


(६ ४६ ) 


0७ आय आय बंग आारंपं 
वमवम. 


मल, जमम॒न्यकालक आम... सा. 


काल वाकी नही हे'ना चादिये तो धघ्स समय मे यह अनादि 
काल का महनिद्वा में सोया हुवा ससारी जीव जगाया हुवा 
जाग सबता है इसी का नाम फाललब्धि है. इस काललब्धि 
के होने पर उपयुक्त चार लब्धियां प्राप्त करक यह जीव 
सम्यक्त्व महृण योग्य होता है । और नहीं तो फिर जिसका 
जिस समय मोह दोना है उससे एक मुह॒ते पहले भी मिथ्वात्वी 
से सम्यक्त्वी वन कर कर्मेनाशकर वह सिद्ध हो जाता है । 
शह-- तव तो फिर समयका ही मूल्य रहा, आत्माके पुरुषार्थ 
या उपयु क् चारलब्धियोंके दोनेकी क्या आवश्यकता है ? 
उत्तर-- जिस समय भी जिस किसी को मुक्ति प्राप्त होगी वह 
उससे पूर्वेमें उपयु क्त लब्वियों की सहायता से अपने पौरुष को 
व्यक्त करते हुये सम्यक्त्व लाभ कर क्रमश. उपयोग को निर्मल 
वनाने से होगी । जैसे मानलों कि दश जीव एक साथ मुक्ति 
पाने वाले हैं थे दशों ही एकलो एकसौ वर्ष की अनपवत्य आयु 
लेकर एक साथ ही जन्म भी मनुष्य का ले चुके हैं जिन्होंने 
कि पहले कहीं सम्यक्त्व नहीं प्राप्तकर पाया है | तो जबतक कि 
आठ व्षेके नहीं होंगे उसके पहले तो कोई भी न तो सम्यक्त्व 
दी प्राप कर सकेगा ओर न मुनि ही बन सफेगा। परन्तु 
आठवर्पपूण होते ही उन मे से एक तो गुरु के पास पहुंच कर 
इसके उयदेशलाम कर सम्प्दशेन अहण करके संयमी मुनि भी 
चन कर कुछ ही देर याद क्षुपकरश्रेशी माडकर घाति कर्मों का 
नाश मी कर के केवल ज्ञानो वन बैठता है ! दूसरा उसी समय 


( ३० ) 





क््क्ननिनततताआतजरी 


या उससे कुछ रूमयबाद सम्यरूशेन प्राप्त करके मुनि भी वन 
जाता है किन्तु केवल ज्ञान नही कर पाता, कुछ वर्षो बाद में 
केवली बन पाता है। तीसरा सम्यग्दशेन को तो प्राप्त कर लेता 
है किन्तु जवान अवस्था तक गहस्थ अबस्था में राज्पपाट भोग 
कर फिर मुनि बनता है और मुनिबन ने के अनन्तर ही केवली 
भी बन जाता है| चोथा सम्यग्ह॒प्टि चन कर कुछ दिन के वाद 
कुमार्ग रत होजाता है मगर फिर वापिस सुधर कर मुनि बन 
जाता दे एवं केवली बन कर मोक्ष पाता है । पांचवां गृहस्थदशा 
में तो सम्यम्दष्टि सुशील रहता है किन्तु मुनि हे।ने के दादसे 
अष्ट दोजाता हे सो जाकर अन्त में धापिस सलट पाता है | 
छटा अन्त समय तक सद्ग्यहरथ रह वर ठीक अन्त समय में 
मुनि बनता है ओर केवल ज्ञानी । सातवां अन्त समय तक 
भी व्यसनों में फंसा रह कर लिफे मरण के एक मुहूत पहले 
सम्यग्टष्टि और मुनि भी बन कर केवली भी तभी बन लेता 
है। इत्यादि रूप से उनमें जो चिचित्रता होती हैं वह उनकी 
इतर लब्धियों की विशेषता और पुरुषार्थ बिशेप के ही तो 
कारण दवाती है| अर्तु | काल लव्धि और उपयुक्त चारो 
लब्धियो को भी प्राप्त करके जब यह जीव सम्यकत्व के सम्मुख 
द्वोता है तब कया कुछ होता ई सो बताते हैं - 


स्र्योदियात्यूबमिच प्रभाव: सम्पक्ततः प्राक्रणा ख्यतात: 
प्रववेते तेन तमोहतिर्वाडतोडन्तम्नु हर्ताचदृदस्पतियाँ । २८ 
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अर्थात्‌-- सूर्योदय होनेवाला होता है तो उससे पहले 
.. प्रभाव दोकर उससे अन्धकार फटता है फिर सूरभ प्रगट होता है 
वैसे ही सम्यक्त्व होने से परले इस आत्मा का करण नाम का 
प्रक्रम सुरू होता है जिससे कि मिथ्यात्व मोह कर्म का नाश 
होंकर सम्यक्त्व प्रगट होता है | वह करण तीन तरह से होता 
है, अधःकरण अपूर्वकरण और अनिवृत्तिकरण जिससे कि 
आत्मा निर्मेल, निंमेलतर और निमेलतम द्वोती दे जेसे किसी 
भी मैले कपड़े को पानी से गींला करके थोया जाता है तो 
उसका उपरिका कुछ मैल निकल जाता है फिर साबुन लगा कर 
धोने से उजला निकलता है किन्तु कुछ कमी रहजाती है सो 
दुवारा साबुन लगाकरके धोने पर वह बिलकुल स्वच्छ दहोजाया 
करता है। याद रहे कि में कम को दर्शनमोह् और चारित्र 
मोह के भेद से दो भागों में वाटा गया है ओर दोनों ही तरह 
का मोह नाश द्ोने से स्पष्ट सम्यक्त्व-पूरा खरापन हो पाता है 
ओर दोनो ही प्रकार के मोह को नाश करने के लिये आत्मा 
को उपयुक्त तीनो करण करने होते हैं। किन्तु उन दोनों तरह 
के मोह में से द्शनमोह धूमसे की कारिख के समान चीठदार 
होता है और चारित्र मोह जो है वह कायलों के संसग से 
लगी हुई फारिख की तरह साधारण से प्रयास से दूर होजाने 
वाला है अतः मोह शब्द से प्रधानतया दशेनमोद्द ही लिया 
जाता है और चारित्र मोह को राग हं प शब्द से । और दूसरी 
यात यह भी है. कि द्शनमोह का जब अभाव किया जाता है 
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तो उसके साथमे आंशिक चारित्रमोह-अनन्तानुवन्धि क्रोधमान 
साया लोम का भी अभाव हो लेता है जब्र कि सम्यर्दशेन 
होता है | अतः सम्यक्त्व शब्द से भी अधिकतर सम्यरदशेन 
को ही लिया जाता है जिसके कि साथ अन्यायाभक्ष्य से 
अप्रवर्तनरूप चारित्र होता ही है। जो कि सम्यग्दशंन उपयुत्त 
परिकर होने से सम्पन्न होता है । आत्मा एक रेलगाड़ी की 
भांति है जो कि मोक्ष नगर को जाना चाद्ृवी है ओर उसका 
मोक्ष के सम्मुख रवाना होना सम्यक्त्व है । उसमें काललब्धि 
तो रेल की पटरी सरीखी है जिसके कि विना रेल नही चल 
सकती वैसे ही काल्ललब्धि पाये बिना सम्यक्त्व भी नही होता 
क्षयोपसमत्रत्धि का दोना-संज्ञिपने का पाना सो रेल के पहियों 
सरीखा है जिसके कि होने से आगे बढा जा सकता है । 
देशनालब्धि सीटी का काम करती है जो कि सुमाव देती है । 
विशुद्धि लब्धि लैंन सफाई का सा काये करती है ताकि आगे 
बढ़ने में कोई रुकावट नही रहे । प्रायोग्यलव्धघि कोयला और 
जल का या वायलर का काम करती है जो कि शक्ति प्रदान 
करती है किन्तु करणलब्धि चाबी या हैरिडल का काम करती 
है जिसके कि घुमानेसे रे चल ही पड़तीहै । अस्तु । सम्यक्त्थ 
होने पर इस आत्मा की कैसी चेष्टा होती है लो बताते है-- 


तत्वार्थमाभ्रदधतो5स्यद्र-बर्तित्वमन्यायपथान्सृदूरः । 
जानाति भोगानरुजिजायुमेल-तुल्यानतोनत्यजती श्खेल$ ॥२६ 
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पृकेडयेमकरन्का रास; -नत्सान्‍्फनन्कत३-आट 


'जआा५2पमरापी कमाल फरमाकर कफ फर्क 


अर्थात्‌ -- तस्य भावस्तत्व॑ वस्तु के स्वरूप का नाम तत्व 
है और उससे जो प्रयोजन सधे, वस्तु के स्वरूप से जो काम 
निकले उसे तत्वाथ एवं उस तत्वर्थ का जो श्रद्धान करे उसे 
माने उसे तत्वाथश्रद्धानी कहते हैं । सम्यग्दप्टि जीव तत्वाथे- 
श्रद्धानी होता है । मिथ्पाहृप्टि वस्तु के स्वभाव को नह्दी 
सानता आत्मा के सहज भाव को स्वीकार नही करता और न 
वह अजीव पुदूगल के ही स्वभाव फो सममता है। उसकी तो 
इृप्टि संयोगीभाव पर रहती दे । शरीर सद्दित चेतन को ही 
आत्मा यानी जीव और इनदृश्यरूप युदूगल्न स्कन्धों को अजीव 
मानता है । ये कीड़ी मकोड़ा पशु पक्ती देव नारकी ओर 
मनुष्य ये तो जीव है तथा ईंट पत्थर चूना वगेरह अजीव हैं 
वस और कुछ नहीं ऐसा समंमता है। अथवा प्रथ्वी, जल, 
अप्नि, वायु और आकाश इन प्रथक्‌ २ पद्नभूतों के मेल से 
वने हुये इस सचेप्ट शरीर को ही जीव सममता है । इस लिये 
यह कीड़ा मकोड़ा या यह मनुष्य मरगया अर्थात्‌ जीव नष्ट 
हो गया एवं यह जलन में मेंडक, गोबरमें दीमक, घृत में गिंडोला 
ओर विष्ठा मे गुड़वाणियां कीड़ा पैदा होगया । अर्थात्‌ इनेसे 
ही जीव निपजगया ऐसा मानता है । थोड़ा अगर आगे बढ़ा 
तो मानता है कि यह शरीर तो मिट्टी का पुतला है ओर 
आत्मा रूप रस गन्धादि से रहित एक व्यापक है सेत्र है 
यह भी संयोगी भाव ही हुवा । अथवा परन्रह्म एक है यद्द सब 
उसीकी माया दे यह भी संयोगी विकारी भाव हुवा इत्यादि 
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रूप से अतत्वश्रद्धानी बना हुवा है । वस्तु के स्वुूप को और 
का और माने इये है । कभी अगर सदूगुरु का समागम 
हो गया तो उनके कहने को ज्ञान में लेकर कहता दे कि यह 
. : . इत्यादि सब पर वस्तु हैं मे इनसे भिन्न हूँ कमे जड है, 
आत्मा में होकर भी आत्मा से भिन्न है, आत्मा मेरी उनसे 
भिन्न ज्ञानमय दे इत्यादि। तब कहीं चेष्टा में अशुभ से 
शुभ पर भी आता है परन्तु परसंयोग रहित शुद्धस्वभाव 
पर रुचि नही लाता दे | यह भी कहता है कि राग ह् प भेरा 
स्वरूप नही है विकार है, मे जीव हूँ चेतना स्वरूप हूँ इस 
प्रकार सप्ततत्वादि के विचारसे वर्तमान से सरलभाव होता है। 
किन्ठु स्वभाव की महिमा को पकड़ नही पाता संयोगजभाव की 
ओर ही झुका हुवा रहता है जैसे कि किसी वैश्यावाज को 
सममभाया जाय, कि वैश्या तो घन से दोस्ती रखती है वह तुमसे 
प्यार नही करती तुम उसके सायमें प्रेममें फंस कर दुख पावोगे 
अपनी घरू सखी जो सच्चा प्यार रखती है उससे मिल कर 
आराम से रहो तो इस बात को सुन तो लेता है और याद भी 
रखता दैकिन्तु उस वैश्या की चापलूसीभरी चेघ्टा को हृदय पर 
से नही उतरता है तब तक यह उधर से हट कर अपना कदम 
इधर नदी रखता वेसे ही मिथ्या दृप्टि जीव भगवान वीर की 
बाणी को सुनता है, उसे ज्ञान में लाता है मगर अपनी पर्याय 
बुद्धि को दिल पर से नही उतर पाता शौचता है कि हो यह 
शरीर न द्वो तो में जप॒ तप संयम कैसे पाल सकता हूँ कैसे 
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अपना भला कर सकता हूं । इस विचार पर नहीं जम पाता 
कि मेरा आत्मा भिन्नद्रव्य है ओर यद शरीर पुइगल ५रमाणुवो 
का पुश्ञ है.इसका मेरे साथ मे वास्तव मे क्या मेल है कुछ 
नही । अत्येक द्रव्य भिन्न भिन्न होता है एक द्रव्य दूसरें के 
साथ मिलकर कभी एक नही होजाता और जब एकता नहीं,वहां 
कौन किसका सुधार और विगाड़ कर सकता है। इस शरीर के 
परमाणु अपने रूपसे शाख्वत हैं तो मेरा आत्माभी अपने रूपसे 
शाश्वत सदा रहने वाला दे इस प्रकार द्रव्य दृष्टि को अपनाने 
से सम्यग्दशन होता है। हां आत्मा के विकार होने में विकारी 
पुद्गल-परमाऱु सभूह निमिच्त रूप हो सकता हे किन्तु दृव्य 
की अपेक्षा से देखा जाय तो मत्येक प्रमाणु भी प्थक्‌ प्रथक्‌ 
ही हैं। दो परमाणु कभी भी मिल कर एक नहीं होते और एक 
प्रथक्‌ परमाणु कभी भी विकारका निरमित्त कारण नहीबन सकता 
अर्थात्‌ द्रल्य हप्टि से काई द्रव्य अन्य द्रव्य के विकार का 
निमित्त नही होता वल्कि द्रव्य दम्टि से देखा जाय तो विकार 
कोई चीज है ही नही । जीव द्वव्य में भी द्रव्य दृष्टि से नही 
किन्तु पर्याय दृष्टिसे विकार है। मतलव इस जीव की बतेमान 
अवस्था राग ढ़ प रूप दो रही है उसमे कर्मोद्य निमित्तकारण 
जरूर है किन्तु पर्याय तो ऋण॒स्थायी है! अतः उसे गौण करके 
द्रव्य दृष्टि से देखा जाय तो कर्म फिर चीज ही क्‍या है कुछ 
भी नहीं,कर्म तो पुदूगल परमाणुवों के स्कन्ध विशेष का नाम 
होता है और द्रव्येत्येन प्रत्येक परमाणु भिन्न २ हैं स्कन्ध होते 
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ही नही हैं तो फिर जीव के विकार का निमिच कौन ओर 
निमिच के बिना विकार कटद्दां से ? इस प्रकार द्वन्य दृष्टि के 
अपनाने पर राग हं प को उत्पत्तिका कारण द्वी जब नही रहता 
तो वीतरागभाव सहज आम्रातत होता है| एवं जो भी वीतराग 
बने है। वे सब इसी को स्वीकार करके उसके उपर चलने से 
बने हैं इस श्रकार के तात्विक प्रयोजन को जा मदहानुभाव 
हृदयज्ञम कर लेता है उसका मानस कससे कम पाषाण सहश 
कठोरता को उलांघ कर मक्खन सरीखी फोमलता को स्वीकार 
कर लेता है। यद्यापि यह जीव जब तक कि संयम घारण नही 
करता तब तक अपने पूरे कर्मादय से पश्राप्त हुये समुचित 
विषय भोगों को भोगता जरूर है परन्तु जैसे कोई रुगूण 
आदमी रोग की पीड़ाको न सहसकलने « कारण उसके प्रतीकार 
स्वरूप दया का उपयोग किया करता है वैसे ही यह भी उन्हें 
अपने काम में लाता है । फिर भी यह अपने ऐश आराम को 
अपेक्षा दूसरे सल्ननों को आराम पहुंचाने में विशेष संलग्न 
रहता है । अपने इस चमे के लिये नही किन्तु धमम के लिये 
सदा ही उत्कशमिठत रहता दे अतः अपनी धाणियों को भी 
लात मार कर आणियों के भले के लिये मरने को तैयार रहता 
है एवं सहजतया अन्याय मार्ग से दूर रहता है क्यों कि-- 


आत्मत्वमझ् दधतो5मिभृष्टि, पर्याय एवास्पवभूवदृष्टि: । 
सत्तांसमेतस्पनितान्तमन्तोद्॒न्येषघुना दृष्टिस्देतिजन्तो) ।३० 
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सानावारकसमिमलसाउततं॥साकाल 


अर्थात्‌-- सम्यग्दशन होने से पूर्व में आज तक जो यह 
जीव पर्याय दृष्टि हो रद्दया था, अपने शरीर को ही अपना 
स्वरूप समम रहा था, देह को ही आत्मा माने हुवे वैठा था, 
इस शरीर से भिन्न आत्मा को कोई चीज नहीं समझता था 
अतः इस शरीर को ही मोटा ताजा और सुडोल वनाने मे 
जुदा हुवा था एवं जब शरीर से न्यारा आत्मा कोई चीज नही 
तो परलोक स्वर्ग और नरक ब्गेरद फिर रहेंद्टी क्या ? कुछ 
नही इस लिये नि:संकोच द्योकर पाप पाखण्ड करने में जुटरदा 
था, अपने इस शरीर को पुष्ट करने के लिये दूसरों की ज्यान 
का दुश्मन बना हुवा था । अपनी ज्यान वहु मूल्य किन्तु दूसरे 
की ज्यानका कोई भी मूल्य नही अतः इसकेलिये भक्षयाभक्ष्यका 
विचार तो कुछ था ही नही, सर्वे भक्ती बन रहा था। चोरी 
चुगलखोरी करके भी अपना मत्तलवब सिद्ध करने में लग रहा 
था कोई भी प्रकार की रोक थाम्र तो इसके दिल के लिये थी 
ही नही निरंकुश निडर हो रद्ा था अगर डर था तो इस बात 
का कि यह शरीर विगड़ न जावे १ कोई दूसरा आदमी मुझे 
कुछ कप्ट न दे वैठे २ इस शरीर में कोई रोग वेदना न हो 
जावे ३ और भी न मालूम किस समय कौनसी आपत्ति मुझ 
( इस शरीर ) पर आपड़े ४ ताकि में मारा जाऊं ४ क्या करू 
कहां जाऊं कोई मेरा नही जिसकी शरण गहूँ ६ कोई ऐसा 
स्थान नही जहां पर जा छिपू” ७ इस प्रकार के डरके भारे 
कांपा करता था | इसकी समक में यह सारी दुनियां ही इसकी 


( ईम ) 








दुश्मन थी क्‍यों कि यह था अपने मतलब का यार, दुनियां का 
कांठा । आप धाप चुका तो दुनियां छकी और आप मरा तो 
जगत्लय हो गया, यद्द भावना | इस लिये सबसे बेर किसीसे 
भी प्रेम नहीं अगर कद्दी हुवा भी तो वह भी स्वार्थ को लिये 
हुवे ऊपरसे दिखाऊ अर म हुवा इस प्रकार अपने शरीर का दी 
साथी होकर कुपथ का पथिक हो रहा | किन्तु अब जब सम्यग्‌ 
दर्शन होगया तो अन्तस्तल मे आत्म द्व०्य पर विश्वास द्वोलिया 
कि मेरी आत्मा इस शरीर में होकर भी इस शरीर से भिन्न 
हे ओर सबिदानन्द स्वरूप है इस श्रकार के विश्वास के द्वारा 
इसका वह उपयुक्त विश्वास अब जाता रहा एवं जो-निश्चयनय 
के द्वारा व्यवद्वारनय अतिषेष्य है और निश्चयनय का आश्रय 
लेने पर ही जीव सम्यग्टप्टि बनता है इस प्रकार के श्री 
कुन्दकुन्दाचाय के कथनकी सा थक कर दिखलारदहा है क्‍योंकि-- 
ववद्ाारणवोभासदि जीवो देहो य दृवदि खलुइको । 

- शदुणिच्छयस्स जीवो देहो यकद्ाविएकट्टी ॥२ज। 
आचाये श्री ने ही अपने समयसार मे वतलाया है कि जो जीव 
को ओर देह को एक बतलाया करता है वह व्यवहास्नय 
होता है किन्तु जो जीव ओर देहकी कभी भी एक न वताकर 

स्ेदा भिन्न भिन्न बतलाता हो वह निश्चय नय है । परन्तु सम्यग्दृष्टि 
जीव निश्चय नयाश्रयी होता हे इसका मतलब यह नद्दीसमक्तना 
चाहिये कि वह ज्यचह्यर को बिलकुल भूल ही जाता हो अपितु 
इतर शभ्राणियोंके प्रति वह व्यवहार का पूरा पूरा आदी होता है । 


( ६६ ) 


रकाकाककाकाकामसत्म पु समा“ उसका, 
ब्ःघ-८यदाररक यारा, 


अपने शरीर पर अगर कोई आपत्ति आती है, उसे सदन 

करता है उसमें पत्थर के समान मजबूत दिल्लववाला रहता है । 
घवराता नद्दी है शोचता है कि यह विन्न बाधा मेरा क्‍या 
बिगाड़ सकती है, यह तो शरीर पर होती है, मेरी आत्मा तो 
शरीर से भिन्न है उसका कोई विगाड़ इससे नहीं दोसकता 
इस मेरे कदलाने वाले शरीर के भी परमाणु वस्तुतः सेब 
भिन्न भिन्न नित्य हैं उनका भी इससे विगाड़ हो सकता है 
क्या ? किन्तु नहीं फिर घबराने की वात द्दी कौनसी है इति । 
मगर वही जब दूसरो पर फ़िसी प्रकार को आपत्ति को आई 
हुई देखता है तो झट द्वी अमि से मक्खन की भांति इसका 
मन पिंघल उठता है, यथा शक्ति उसे उन पर से दूर करने की 
चप्टा करता दे । वहां यह नहीं शोचता कि इनकी अआत्मा तो 
शरीर से भिन्न है इत्यादि । और इसी लिये अपनी तरफ से 
जहां तक हो सके किसी को भी किसी प्रकार का कष्ट देना दी 
नही चाहता है क्‍यों कि यह जानता है कि इनकी आत्मा 
ओर शरीर परस्पर जब एक वन्धन रूप हैं तो फिर इनके शरीर 
में किया हुवा कष्ट इनकी आत्मा को ही होता है, उस कष्ट 
का सम्बेदन तो इनकी आत्मा ही करती है। ऐसा शोच कर 
हिंसा, फूठ, चोरी अभक्ष्य भक्षणादि कुक्मोंसे बचा हुवा रहता 
है, सवके साथ मित्रता का व्यवहार करता है । पूर्वोक्त मिथ्या- 
दृष्टि सरीखी ऋरता का इस में नाम लेश भी नही रहता, यह 
सभी के साथमे भ्रम का वर्ताव रखता है | किसी के भी प्रति 


( ७० ) 


-ऋालापकरममाहालगरमासा पतन कनर अप तू 





इसका बेर विरोध हं प भाव प्रथम तो होता ही नही अगर 
कहीं किसी पर होता भी है तो पुत्र के प्रति पिता की भांति 
उसे ताड़ना देकर उसे सत्पथ पर लाने के लिये स्नेह्ान्वग्री 
रोप हुवा करता दै जैसा कि विध्णुकुमार स्वामी का रोष 
+ ब्ाह्ाण पर हुवा था तो जिसकी कि गणना हंष में नदी 
होनी चादिये ! यद्यपि इस सम्यग्हष्टि का खुद फा भोलेपन 
बगेरह से कोई अधविनय कर देता है तो उसकी तरफ यह 
कुछ ध्यान नही ठेता परन्तु किसी के द्वारा किये गये हुये 
पूज्य पुरुषों के अविनय को यद कभी सहन नही कर सकता 
क्यों कि आप उनका यथाव्यवहार पूर्ण विनय करता है। 
यद्यपि शरीर से आत्मा को भिन्न मानता है अतः शरीर में से 
बहने वाले पसीने को आत्मा की क्रिया न मान कर उसे 
शरीर की क्रिया मानता है, परन्तु खाना, पीना, स्री सम्भोग 
करना और कपड़ा पहनना जैसी क्रियावों को निरे शरीर की 
ही क्रिया नही भानता वल्कि पहां पर. शरीर ओर आत्मा को 
एक जान कर उन्हें तो अपने ही द्वारा की गई हुई मानता है । 
इस प्रकार निश्चयनय सहित ज्यवहारनय का अनुयायी हे,ता 
है। हां पूर्वोक्त मिथ्या दृष्टि की भांति निरे, व्यवहार का ही 
अनुयायी हो सो बात अब नही दे किन्तु सदृज्यवहार का 
धारक द्वोता है! क्यों कि इसका दशेन मोह तो गलगया फिर 
भी चारित्र म्रोह वाकी हे ताकि रागांश के वश होकर इसे 
ऐसा करना हाता हे ओर इसी लिये यह सराग सम्यग्दष्टि 


( ७१ ) 


कहा जाता है| अस्तु ! इस प्रकार आत्म-प्रयत्न से मिथ्यात्र 

को दवा कर सम्यक्ल् भ्राप्त किया जाता दे वहां क्रिंतनी देरतक 

रहता है भर उसका क्या नाम है सो बताते है-- 
सम्यकतवमेतत्थमोपशाम, मन्तमु ह्तावधिभातिनाम | 


पश्माच्तुमिध्यात्वमुदेतियद्ग्राप्तिथ्रसम्यक्प्रकृतेरियंवाकू ।३ १ 


अथौत्‌-- मिथ्याद्प्टि से सम्यस्दष्टि घनने वाले दो 
प्रकार के जीव होते हैं एक अनादि, दूसरा सादि । सो अनादि 
मिथ्या दृष्टि जीव एक दशेन-मोहनीय और चार अनम्तानु- 
वन्धि कपाय इन पांच प्रकृतियों का उपशम करके उन्हें दवाकर 
सम्यग्दशन प्राम करता है जो कि सम्यरदशन एक अन्तमु हू 
मात्र काल तक रहता है परन्तु इस अन्तमु हूते मात्र सम्यक्‍त्व- 
काल में वह जीव अपने आत्म-परिणामों हारा सता में रखने 
वाले उस मिथ्यादशन कमके तीन टुकड़े करलेता है। दशेनमोह, 
मिश्रमोह और सम्यक्‌ प्रकृति मोह कम । अब सम्यग्दशन का 
काल ममाप्त होते ही अगर मिथ्यात्व का उदय आया तो 
वापिस मिथ्या दृष्टि वन जाता है फिर जब कभी सम्यग्दष्टि 
यनता हद तो यह सादि मिथ्याद्॒ष्टि जीव अपनी तीन 
तो व्शनमोह की और चार अनन्तानुवव्धि कपाय इन सात 
प्रकृतियों का उपशम करने से सम्यग्दष्टि हो पाता ,है ! इस 
प्रफार मिथ्याइष्टिसे जो सम्यग्दष्टि बनता है उसके सम्यसशन 
को प्रथमोपशम सम्यक्त्व कहते हैं । हां इस अथमोपशम 


( ७२ ) 





सम्यक्त्ववाले के दर्शनमोह का उदय न आकर सम्यक्प्रकृति 
मोह का उदय आया तो क्षायोपशमिक सम्यग्टप्टि ओर अगर 
मिश्रमोहनीय का उदय आया तो मिश्रस्थानी भी बन सकता 
है किन्तु बाद में फिर मिथ्या दृष्टि होना पड़ता है | ऐसा 
कितनी बार होता है सो नीचे बताते हैं-- 
मिथ्यादशातः सम्मुप तिसम्यग्दशामतो5न्यॉवहुशो 5मिगम्य । 
यावत्खलुक्ञायिकभांवजा तिस्तत्पूविंतो5न्तेशिवताँप्रयाति « २ 
अर्थात्‌ इस प्रकार अपने उस अद्धेपुदूगल परिवततेन 
काल में यह जीव मिथ्या दृष्टि से सम्यम्दष्टि और सम्यग्दृष्टि 
- से फिर मिथ्या दृष्टि अनगिनतीवार भी होजा सकता है जब 
, तक कि इसे क्षायिकभाव की श्राप्ति न हो जाती है । अन्त में 
जब अधिक से अधिक अपने अन्तिम जन्म से पूर्व के तीसरे 
। जन्म में दशेन मोह का नाश करके ज्ञायिकसम्यक्त श्राप्त करता 
" है यानी क्षञायिक सम्यग्दशन जिस भव में होता है उस भव 
सद्दित चार भव तक संसार में अधिक से अधिक रहता है 
क्योंकि फिर भी क्षायिक चारित्रका ्राप्त करना इसके लिये बाकी 
रहजाता है सो उसे अपने चरम जन्म में प्राप्त होकर घाति कर्मों 
का,नाशकर केवल ज्ञानी बनकर आयु के अन्त में अशरीर होते 
हुये साक्षादमूते सिद्ध दशा प्राप्त करता है । सो आज तक के 
बीते हुये काल में ऐसे अनन्त सिद्ध परमात्मा हो गये हैं जिनका 
संक्षिप्त स्वरूप नीचे बतलाते हैं -- 


( ७ ) 


'बीकलपाालातपंधभम कम का 


दखल अनमब5>4>$०-समनकबद. 


बन्देइन्तिमांगायितवोधमृर्तीनुपाचसम्यक्वगुणोरुपूर्तीन । 


लोकाग्रमान्विश्वविदेकभावा नह सदानन्दमयप्रभावान्‌ ॥ ३ ३॥| 
अर्थात्‌ सिद्ध होजाने के वाद टनकी आत्माका परिणमन 
उनके अन्तिम शरीर से कुछ न्यून तथा रूप रस गन्धादि से 
रहित हो रहता हैं । थे परिपूर्ण शुद्धता को लिये हुये ज्ञान 
टशनादि अनन्त गुणों के भण्डार हों रहते हैं। यद्यपि वे 
सिद्ध भगवान जाकर लोक के अमप्रभाग में विराजमान हो 
रहते हैं मगर अपने सहज अख़ण्ड ज्ञान से विश्वभर के 
पदार्थोकों स्पष्टरूप से जानते रहते हैं। इस लिये सदा आनन्‍्द- 
मय स्वभाव के धारक होते हैं ऐसे सिद्धपरमेप्टियों को मेरा 
नमस्कार हो। अस्तु। उस सिद्धदशा का मूल भूत बीज जो 
सम्यक्त्व हैं वह केसे प्रस्कुट होता दै सो बताते हैं-- 
इं गमोहकर्म त्रितयस्पतस्य चारित्रमोहयचतुष्टयस्प । 


सम्पक्त्वमस्तूपशमाचनाशा न्रिगदयतेडम्ष्यद्शासमासात्‌ ३ ४ 
अर्थात्‌-- जेंसे जमीन के अन्दर छिपा हुवा वीज, जो 
है वह अनूपरपन, खाद, पानी और पलाव की मदद से समय 
पाकर अपनी स्फुरण शक्ति के द्वारा मिट्टी को दवाकर अंकुरित 
हो लेता है वैसे दही कर्मो के भार से दवा हुवा यह जीवात्मा 
भी जब पूर्वोक्त क्योपशम,देशना,विशुद्धि और प्रायोग्यलब्धि की 
मददसे काललॉ-ध होने पर अपनी करण शक्ति के द्वारा मोहको 
दवा कर सम्यक्तवान्‌ बनता है। मोहकर्म का हास उपशम, ज्ञय 
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ओर क्षयोपशम के मेद से तीन तरद का होता है अतः 
सम्यक्त्व के भी औपशसिक, क्षायिक और 'कज्ञायोपशमिक इस 
प्रकार तीन ही भेद हो जाते हैं। याद रहे कि मोहके दशेनमोह 
ओर. चारित्र मोद्द ऐसे दो भेद दोते हैँ सो दर्शनमोद्द के साथ 
ही साथ चारिन्रमोह का भी अभाव हो जाता हो ऐसी बात 
नहीं किन्तु दशोनमोह के अभाव में चारित्रमोह बिलकुल अछूता 
ही बना रह जाता हो, वह अपनी पूरी ताकत चंनाये रेखता हो 
ओर सम्यग्यदर्शन हो जावे सो बात भी नहीं है । किन्तु दर्शन- 
मोह के साथ चारित्र मोह की भी एक चतुथोशवंलि हो लेती दै 
तभी सम्यम्दशन होता है अतः सम्यग्द्शन को भी सम्यक्त्व 
शब्द से कद्द दिया जाता है वरना तो सम्यग्क्त्व नाम तो मोह 
के अभाव का दै। अस्तु | दर्शन मोह की तीन भ्रकृतियां और 
चारित्र मोह की सुरू की अनन्तानुधन्धि नाम वाली चार प्रकृ- 
तियां इन सात श्रकृतियो का उपशम होने पर तो औपशमिफ 
सम्यरदशेन होता है जिसकी कि श्रथमौपशमिक सम्यरदर्शन भी 
कहते हैं क्योंकि एक ओऔपशमिक सम्यरदशन पद भी होता है 
/ जिसको कि उपशम श्रेणि के सम्मुख होने चाला क्ञायोपशमिक 
सम्यग्दष्टि जीव श्राप्त करता है। जो कि अपनी सम्यक 
प्रकृतिका उपशम ओर अनन्ता नुवन्धि चतुष्टय का विसंयोजन 
करके कर पाता है उसको द्वितीयौषशसिक सम्यग्दर्शन कहा जाता 
है। उन्हीं सात प्रकतियोंका क्षय होनेसे,उनमें होने वाले कर्मत्य 
का स्ेधा अभाव हो जाने से जो हो वह क्ञायिक लम्यर्दर्शन 
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होता है। चकारसे ज्ञायोपशमिक सम्यरूशन भी होतादै जोकि 
त्योपशम से होता है । वतेमान काज् मे उदय आने योग्य कम 
के सर्वधाति संद्धफो का तो उद्यामावी क्षय हो, वे अपना 
कुछ भी असर आत्मा पर न दिखा कर बेकार होते जा रहे हों 
और देशधाति सद्धेकों का उदय हो श्र्थात्‌- वे अपना 
प्रभाव दिखाते झूते हो किग्तु आगामी काल में उदय आने 
वाले सड़कों का सदवस्थोपशम हो यानी उनकी भी ददीरणा 
न हो आपने ऐसी कर्मों की अवस्था को च्योपशम कहते हैं। 
मतल्व कि आत्माके ज्ञानावरणादि आठ कर्ममे से ज्ञानावरण, 
दृर्शनावरण, भाइनीय और अन्तराय ये चार कर्म तो धाति 
कम कहलाते हैं क्यों कि ये भरात्मा के ज्ञागादि गुणों का घात 
करते हैं। वाकी के चार कम॑ अधाति होते हैं क्यों क़िवे 
स्मुस से आत्मगुणों का घात नहीं करते किन्तु उन्हीं घाति 
कर्मों की सहायता करते हैं। सो उन घाति कर्मी में दो तरह के 
सद्बेक होते हैं, एक तो सर्वधाति जो कि भावमगुरों को पूरी 
तोर से धातते हों और देशघाति जो कि आत्मगुणों का 
आंशिकरुप में घात करते हों । एवं सम्यक्ल को न होने देंने 
बाती-उपयु क्त साद प्रवतियों में से एक सम्यक्षाइति वो 
देशपाति है, वाकी की छः प्रकृतियां सर्वेधाति । सो ज्ञायोप- 
शमिक सम्यस्दरष्टि के उन छः प्रकृतियों का तो विपाकोदय न 
हो कर सिर्फ प्रदेशोदय होता रहता है उनके सद्गेक तो मृत 
प्राय होकर निकतते झुतें हैं. कितु एक सम्यक्पक्ृति अपना 
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फल दिखलाती रहती है ताकि उसके सस्यग्दर्शन का घात न 
होकर उसके परिणामों में चल बिचलपना होता रहता है। 
जैसे कि बुढढ़े के हाथ मे होने वाली ज्ञाठी अपना काये करती 
हुई भी स्थिर और दृदू न होकर हिलती हुई रहा करती है | 
बाकी के औपशमिक ओर क्ञायिक सम्यग्हष्टि के परिशाम 
सुद्ढ और निर्मल होते हैं जैसे कि जवान आदमी के हाथ में 
होने वाली तलवार अपना कार्य अच्छी तरह से करती है। 
अस्तु । इस सम्यम्दष्टि की भी चेष्टा कैसी होती है सो ही 
संक्षेप मे आगे बता रदे हैं-- 


अयंपुनरलोक परथेस्थितो5पि न सम्भवेत्तात्विकशृत्तिलोपी 
नजज्भमायाति सुवर्ण खरड:पढके पतित्वेव. लोह दण्ड: ।३५। 


अथात््‌-- यह उपयु क्त सम्यग्दष्टि जीव यथपि सम्यग- 
दर्शन प्राप्त कर चुका है फिर भी घचरित्रमोह का अंश इसकी 
आत्मा में अभी विद्यमान दे इस लिये प्रवृत्ति इसकी ठीक 
जैसी होनी चाहिये वैसी अभी नही हो पाई है । यद्यपि जान 
चुका हे कि यह शरीर मेरे से या मेरी आत्मा से भिन्न है 
तथा जितने भी ये माता पिता स्री पुत्रादि रूप सांसारिक नाते 
हैं बे सभी इस शरीर के साथ हैं ऐसा, फिर भी इस शरीर के 
नातेदारों को ही लोगों की भाति अपने नातेदार सममते हुये 
उनके साथ में वैसा ही वर्ताव किया करता है! तो भी अपनी 
उस तात्क श्रद्धाको खो नही डालताद वल्कि इस व्यावद्रिक 
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चेष्टा से भी उसको पुप्ट करने की कोशिश करता है। इस 
बात के सममने के लिये हमें मेंनासुन्दरो को याद करना 
चाहिये । मैना स जब उसके पिता ने कद्दा कि बेटी मैना, 
तेरी वड़ी वहन सुरसुन्दरी के समान तू' भी तेरे पति को 
निगाह करके तू' कहेंगी उसी महाराज कुमार के साथ में मे 
तेरी शादी करदूंगा ! इस पर पिता को पिता मानते हये मैना ने 
कहा कि पिठा जी यह मेरा काम नही है यह तो आपका कार्य 
है आप जिसके भी साथ में उचित सममें मेरो शादी करे । 
इस पर पिता यद्यापि नाराज हुवा ओर बोला कि देख तू अपने 
पति को अपने आप दूढ ले नही तो इसमें अच्छा नही, 
किन्तु तेरा वहुत बुरा हो जावेगा इत्यादि । किन्तु मैना तो 
अपनी श्रद्धा को अटल किये हुये थी कि मेरे पूर्वोपाजित कम 
के अनुसार जिस किसी के साथ में मेरा सम्बन्ध दोनां है वही 
तो होगा इसमें कोई क्‍या कर सकता है ! तो फिर मे क्‍यों 
व्यथे ही निलेज्म चनू' और क्यो कायरों की श्रेणी में अपना 
नाम लिखाने का काम करू | 

शक्का-- तो कया अपने भले के लिये प्रयत्न करना कायरता है 

यल्कि वह तो पुरुषाथ दे । 

उत्तर - आप कौन ओर उसका भत्ञा क्या करना ? आप तो 
हैं आत्मा जितका कि भला वीतरागता में हंता हे सो 
कपायोंदय का निमित्त उपस्थित होने पर भी उसको अपने 
उपयोग में न लाकर वीतरागता अर्थात- मन्दकपायिता की 
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ओर भुकना इसी का नाम तो यल है जैसा कि मैंना ने किया 
था | प्रत्युत निमित्तानुसार परिणमन करके कषायों को पुप्ठ 
करना तो कायरता है जैसा कि अज्ञानी जीव किया करता है। 
यही तो संसारी जीव और मुक्तिमार्गी जीवमें परस्पर विशेषता 
होती है। कीचड़में पड़कर लोहा जक्न पकड़ जाया करता दै,मगर 
सोना वैसा नही होता वह भल्े' ही 'जब तक उससे पड़ा दे 
उससे लिपा हुवा रहता है फिर जहां उसे जरासा पानी से 
धोया फि साफ सुथरा हो लेता है। वस तो वैसे ही सम्यग्दप्टि 
जीव भी जब्र तक गृहस्थ होता है था कपायवान है तव तक 
कर्म और वर्मफलरूप अज्ञान चतनामयी चेष्टावाला होता 
है फिर भी मिथ्यादप्टि की अपेक्षा से उसमें वहुत कुछ अन्तर 
होता है सो ही नीचे स्पष्ट करते हैं-- 


एतस्य बाहयात्मवतो5पिचेतः कर्म एयथोकर्मफलेतुचेतः 
तथापिरामस्यचरावशणस्ये, ववुद्धिमानन्तरमाशुपश्येत्‌ ।३६। 


अर्थात्‌-- यद्यपि उदय में आये हुये कर्म के फल को 
मिथ्यादृष्टि की तरह से सम्यग्टष्टि भी मोगता है तथा अपने 
कपायांश के अमुसार पापके फल को थुरा ओर पुण्य के फलको 
अच्छा भी समझता है अतः जब तक गृहस्थावस्था में होता 
है तव तक पाप के फल से बच कर पुण्यफल को बनाये रख 
की यथा साध्य बुद्धिपूथेक चेष्टा भौ फरता है फिर भी इन 
दोनों की चेप्टा में पशु और मनुष्य का सा अन्तर होता है । 
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खाने को पशु भी खाता है ओर मनुष्य भी किन्तु पशुसिफ् पेट 
पालने में ही लगा रहता है इसे ओऔवित्यानौचित्य का विचार 
नही रहता भूसे के साथ में कोई कांदा कंकरं मिट्टी दो उसे भी 
खाजाता है तो मनुष्य उन्हें यत्नपूर्ेंक हटा कर अपने भोजन 
को माफ सुथरा करके खाया करता है । किन्नर बछड़ीं गायका 

दूध पीता है उससे कऋराप भी फोरपाता है और गाय मी 
आराम से रहती है, वैसे ही सम्यग्डष्टि को चेष्टा खुद के लिये 
ओर दूसरो के लिते भी लाभदायक हुवा करती है परन्तु 
मिथ्या दृप्टि जीव अपनी चेप्टा के द्वारा आप भी कष्ट 
भोगता है तो ओरों को भी कर्ष्टप्रद हुवा करता है, जैसे कि 
जोक पराया खून चूसती है सो उसे तो कष्ट पहुंचाती दी दे 
किन्तु आप भी कप्ट उठाती है । देखो कि कोटम्बिक जीवन 
के भोगने चाले'राम भी रहे और रावण भी था किन्तु दोनों 
के रहन सहन में कितना अन्तर था इलको विद्वान आदमी 
सहज में समझ सकता है | श्री रामचन्द्र अपने पिता का वचन 
व्यर्थ न हो पावे और मोसी केकई को कष्ट न पहुंचे सिफे 
इसी लिये अपने न्‍्यायोचित शाज्य को भी भाई भरत के लिये 
दे चले और आप जड्जलों मे घूमते फिरे रास्ते में भी जो कुछ 
राज्य सम्पत्ति पाई उसे ओरों के किये अपण करते 'च्ते गये 
इसी में उन्हें आनन्द प्राप्त था। जब सीता हरीगई तो उसका 
पता क्गाना और शीघ्र से शीघ्र लाना एक॑ आवश्यक बांत थी 
फिर भी सुप्रीव जब मिला तो चोले कि मेरी सीता की तो कोई 


वा पीकर पाइक, 


( ८5० ) 








अमन गेरजाउमाएन्लेशश०७०-बम्कान्पेम्म.नन्‍मक 


बात नही में पहले तुम्के तेरी सुतारा दिलाता हूं, चलो। वादरे 
उदारता और वाहरे परोपकार क्‍या कहना हो इस महत्ता के 
बारे में।। अब चलो रावण की तरफ-रावण जब खर दृपण 
जो कि उसका बहनेऊ लगता था उसकी भी मदद के लिये 
जब रवाना हुव और रास्ते में मनसोहिनी-सीता को जब 
देखपाया तो खर दूषण की सद्दायता करने को तो भूल गया 
ओर'बीच में ही सीता को हृथियाके चलता बना, एवं जंब 
लोगों ने उसे समकाया कि यह बात तुम्हारे लायक नदी दे 
तो गुरुजनों की बात को भी ठुकरा कर उसने विभीपण सरीखे 
' भाई को भी निकाल बाहर कर दिया, क्षणिक भेगविलास की 
' लालसा में फंस कर अपने आपके लिये तथा औरों के लिये 
/ भी कांटा बन गया इसी लिये राक्षस कहलाने का अधिकारी 
हुवा। बस तो यही सस्यग्हाष्ट और मिथ्यार्टाष्ट की चेप्टा में 
क्‍ | अन्तर होता है! सिथ्याद॒ष्टि जीव भोगों के पीछे मरपूरा 
| देता है किन्तु सम्यग्टष्टि ग्रहस्थ अपने सप्राप्त भोगों को 
/ उदारताके साथ भोगताह सो नीचे फिर रपष्ट कर बताते हैं-- 


' | आप्त्यतुभोगम्ययतेतसब्यस्त॑ग्राप्षमेवानुकरोतिभव्य: 
८ प्ाग्नाज्वमंगीकृतवान्सुमीम: छुतः प्रोर्रच्‌ सा्वभौमः ३७ 


।' अर्थात-- मिथ्यादृष्टि जीव नये से नये. भोगों को 
गने के लिये लालायित वना रहता है जैसे कौवा जब 
। यासा द्वोता है तो एक बूद किसी घढ़े में से पीकर फिर एक 


( ४१ ) 





चंचु किसी दूसरे घड़े में जा मारता है ऐसे कई ग्रहस्यों के घड़ों 
को बिगाड़ डालता है तो भी दृप्त नहीं हो-पाता। भोग भोगता 
अन्नत सस्यस्टप्टि भी है सगर वह अपने कम्मोदय के अनुसार 
जो छुछ उसे आप्त होता है उसी को सन्‍्तोष के साथ भोगा 
करता है जेसे कि पालतू पिल्‍ला अपने मालिक की दी हुई रूखी 
सूकी रोटियों को खाकर मस्त बना रहता है। इस वात को 
समनने के लिय हमारे पाठकी को सुभोम चक्रवर्ती और भरत 
चक्रवति का स्मरण करना चाहिये। भरत जी तो श्री ऋषभदेव 
भगवान्‌ के जे8 पुत्र एवं इसी युग के आइि चक्री दोगये हैं । 
सुभीम भी इस युगर्के चक्रवर्तियों में से एक हैं। ढोनों ही इस 
छः खरड पृथ्वी के भाक्ता थे छिनवे छिनवे दजार जियो के 
पति थे । अठारह काड़ घोड़े, चोरासी लाख हाथी, नवनिधियां 
आर चौदह रत्न इत्यादि सब बाते दोनो के एक समान थीं। 
हजारों देव जिन छां सेवा और पगचम्पी करने वाले थे परन्तु 
दोनों के आत्मपरिणानों में जमीन-आसमान का सा अन्तर 
था,! भरत जो दिन सरीखे प्रकाश को लिये हुये थे तो सुभौम 
रात्रि के अन्धकार में पड़ा हुवा । भरत महाराज इस सब ठाठ 
को अपने पूर्वक्त सविकल्प धर्म का फत्त मान रहें थे अतः 
घर्मको ही प्रथमाराध्य समझ रहे थे और वीतरागता के 
आनन्द के आगे इन भोगा के सुख को अमृत फे सम्मुख खल 
के- दुकड़े जितना भी नहीं मान रद्दे थे इस लिये अन्तमें इसे 
त्याग कर छरासी देर में पूरे वीतराग हो लिये । किन्तु 
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'ाहन्‍आन्यत्तजा< रकम पसक कम सक उाहमयकारल सक 
माना ककिग्ममानिनेली नाक 


सुभोम अपने राज्य को अपने बाहुवों के वल से प्राप्त किया 
हुवा और बहुत बड़ी चीज मान रहा था, धर्मको ढकोसला 
समम रहा था एवं भोगविल्ञास में मग्न था इसी लिये अन्तमे 
एक आमके फल्ष के स्वादर्म पड़कर दृड़काये हुये कुत्ते की भांति 
जेढज्ल पन से मारा जाकर नरक में पड़ा । बस इस प्रकार 
मिथ्याट्ृष्टि और सम्यग्हप्टि के विचार में भेद होता है वल्कि 
भोगों का भोगते समय में भी दोनों की चेष्टा में बहुत कुछ 
भिन्नता होती है उसीको नीचे उदाहरण से स्पप्ट करते हैं-- 
भ्रुनाक्ति भोगान्म स लक््मशथरामथ्र किन्लन्तर मप्युश्वत्‌ 
युद्ध पुनः पाण्डव कोरवाभ्याँमिथः ऋते5प्यन्तरमेवताभ्यां ३८ 


अर्थात-- एक राज्य वैभव के भोगने वाले राम और 
लक्ष्मण इन दोनों भाइयों में भी परस्पर में आत्मपरिणामों में 
बहुत कुछ अन्तर रहा है। देखो कि जब केकरई के कहने से 
दशरथ महाराज अयोध्या का राज्य भरत को देने लगे तो इस 
पर क्रोघ में आकर लक्ष्मण तो धनुप तान करके दिखाने के 
लिये खड़े हो जाते हैं मगर श्री रामचन्द्र अपनी सरलता 
दिखलाते हुवे उसे ऐसा करने से रोक रहे हैं कि नहीं सैय्या 
तुम लड़कपन मत दिखलावो हमें ऐसा करना उचित नही। 
वल्कि माता केकई के चरणों मस्तक रखना और पिता जी 
की आज्ञानुसार अयोध्या को छोड़ कर चल दी देना चाहिये । 
रावण से म्रतिहन्द्रिता करते समय भी लक्ष्मण तो यह कहता 


अराना/>ममआभममम नी नीशिननिंशनाता पानम मनी, 
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जारहा है कि रावण बड़ा दुप्ट हे, हम उसे मारे बिना नही 
छो,डेगे परन्तु श्री रामचन्द्र बोलते हैं कि नही, रावण से हमारा 
क्या विरोध है, रावण तो दमारे बड़ों में से है, हमें तो हमारी 
सीता राणी से प्रयोजन दे । रावण जब बवहुरूपिणी विद्या 
सिद्ध बरने लगा तो सुग्रीवादि सभी घवराये कि उसे अगर 
चहुरूपिणी विद्या सिद्ध हे।गई तो फिर वह किसी से भी नहद्दी 
जीता जाने का, उसके ध्यान में विन्न डालदेना चाहिये । इस 
पर भ्री रामचन्द्र तो अपनी सहज गम्मीरतासे जबाब देतेहं कि 
इस समय जब कि वह धर्माराधना में लगा हुवा है तो उस पर 
उपद्रव मचाना ठीक नदी है, भलेही हमारी सीता हमे न मिले 
इत्यादि । सगर फिर भी लक्ष्मण उठता दे ओर गुप्तरूप से 
इसारा करके रावण के प्रति विन्न करने के लिये अंगदादि कों 
भेज देता है। इसी प्रकार सीता की युराई बतत़ाने के लिये 
अयोध्या के लोग जव आये हैं तो लक्ष्मण तो क्रोध करके उन्हें 
मारने की तैयार हो जाते हैं किम्तु भीराम उनकी बातको 
ध्यान से सुन कर उन्हे छाती से लगा लेते हैं. और सीता को 
निकाल ही देते हैं । एवं एकसा राज्य भोग करते हुये भी 
आतव्मपरिणति की विशेषता से द्वी लक्षण तो आज भी पाताल 
का राज्य कर रहे हैं किन्तु श्रीरामचन्द्र अन्तर्मे कर्म काट कर 
मोज्ष प्राप्त कर गये हैं। यही हाल कौरव और पाण्डवों का था 
दोनों राज्य के हामी थे, दोनों परस्पर युद्धमें जुटे हुये थे फिर 
भी एक बुराई के रास्ते पर था तो दूसरा भलाई की ओर 
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कक्रएसकलनरंसपावमु पाइप कम न कक 
विााताक बम 


जा रहा था । कौरवों की दरेक चेष्टा में ऋरता, छल, विश्वास- 
घात ओर गुरुंद्रोह सरीख्ी बातें भरी थीं किन्तु पाण्डवों में 
एक युधिष्ठिर की आज्ञाठुसार चलना, विनय, सरलता, सत्य- 
धांदिता आदि गुण दीख पड़ते थे । जो कि टनकी जीवनी को 
पढ़ने से स्पष्ट ते हैं। मतलब यद्द कि वही कार्य अपनी 
इन्द्रियाधीनता शारीरिक आराम को लक्ष्य में रख कर किया 
जाता है तो वंहां मिथ्यात्व, पाप-पाखण्ड आधमकता है परन्तु 
उसी काम को क्तेव्यशीलता, परोपकार की भावना से करने पर 
उसमें धामिकंता 'की पुट लगी हुई हुवा करती दे जेसा कि 
नीचे के उदाहरण से स्री स्पष्ट होगा-- 
खय टुखागैवपदिगृंहौतु ममिप्रइना सुरसुन्दरीतु । 
घसिसेवच खामिन मन्तरव्दाच्छीठुन्दरी सा मदनोपशव्दा: ३६ 
 अर्थात्‌--संरसुन्दरी और मैनासुन्दरी येदोनो राजा पुष्पपाल 
की लड़की थीं सुरसुन्दरी बड़ी और मैना उससे छोटी । जब 
ये दोनों पढ़नेके योग्य हुई तो सुरसुन्दरी तो किसीमी पाण्डेजी 
' के पास किन्तु मैना किसी आर्थिका जी के पास विद्या पढेने 
' के लिये रक्खी गई तुक्मतासीर ह।ती ही है सेगर सोबत का 
भी असर होता है इस कहावत के अलनुंसोर पढ़ने की योग्यता 
तो उन दोनों की अपनी अपनी थी ही परन्तु जैसी उन्हें शिक्षा 
मिली उसी ढांचे मे उनका उपयोग ' ढलगया ।* सुरसुन्द्री को 
पाण्डे जी ने बतलाया कि जो कोई अपनी केशिश से अपने 
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अलरथ%७कक+-२5३+-यकम०क सराफजालक, 


आराम के साधन जुटाता है वद अपनी जिन्दगी अच्छीतरह 
से बिता सकता है। किन्तु मेना को समझाया गया था कि 
माता पिता पति पत्नी भाई वन्धु बगेरह का जो कुछ सयेधग 
होता है वह इसीके पृर्वोपाजित कर्मानुसार हुवा करता है। अतः 
उसमें उहिम न हो कर उन्तकी यथासाध्य सेवा करते हुये 
अपने कतेन्य का पालन करते रहना चाहिये और परमपण्सात्सा 
का स्मरण करते हुये अपने उपयोग का निर्मल बनाना चाहिये 
ताकि आगे के लिय सब ठांक हाता चला जाने इत्यादि। सो ' 
सुरसन्दरी ने ता अपने विचारानुसार किसी एक बड़ेभारी 
राजकुमार को अपने आप पति निर्वाचित करके उसके साथ 
विवाह किया किन्तु भेना का सम्बन्ध श्रीपाल कोढी के साथसे 
किया गया । अब दोनों हो अपने २ पति को अपना २ पति 
सममती हैं फिर भी देनों के विचार में बड़ा अन्तर दे। 
सुरसन्दरी वो उसका अपने लिये सुखका साधन सममक कर 
उसके साथ आराम भोगने लगी ओर उससे इतनी अन्धी 
हुई कि अंपने धर्म कतत्य से शुस्य दे। जाने के कारण एक दिन 
डसे मिखारिन वनना पड़ा | परन्तु मैना अपने आपको कष्ट 
में डाल कर भी पतिकी सेवा करना अपना कतेज्य सानती हुई 
अपने अन्तरंग में भगवान का स्मरण रखते हुये विशुद्ध भाव 
से उसकी सेवा करने लगी दाकि अन्तर्मे इस दुनियां के लोगों 
के लिये आदर्श बन गई । मतलव यह कि गृहस्थता के नाते, 
एकसा होकर भी मिथ्याद॒पष्टि जीव अपनी उलदी समभ के 





कारण उसमें पस कर पतन करजाया करता है, खबर में पड़ी 
हुई मक्खी के समान । किन्तु सम्यग्टष्टि जीव अपने रूनन्‍्मनो- 
भाव से अगर गृहरथपन में भी होता है तो कालक्षेप जरूर 
करता दे फिर मी फंस नही रहता है बीच की स्टेशन के उपर 
खड़ी हो रहने चाल्ली गाड़ीके समान | कित्तु जनसेवा का भाव 

लिये हुये सत्ता स्वीकार करता है सो बताते हैं--..' 


-, नतुद्ममार्थ कृविधामनुस्पादेकेतिबुद्धथासुतमत्रपुष्यात्‌ । 
प्रा तु त॑ सोदकरं विचार्याइमिसकब्निद्ष्यादिदभाहुराया: ४० 


अर्थात्‌ - यहां कमेंफल चेतना और कमे चेतनारूप अन्लान 
चेतनाका प्रकएए चला आरहाः है सो वद्द दो भ्रकारकी होती हे 
एक शरीरश्रित दूसरी आत्माश्रित | सो शरीराश्रित अज्ञान चेतना 
तो मिथ्यादष्टिकी होती है और आत्माश्रित अज्ञानचेतना सराग 
, सम्यग्दष्टि की । जैसे माता अपने बच्चे का पालन पोषण करती 
है तो उसका पालन करना माता का कार्य यानी कम हुवा ओर 
उसके पालन करने के बारे की जो बुद्धि--विचारविशेष उसका 
नाम चेतना, वह उसकी दो भकार से होती दे । एक तो यह कि 
यह बच्चा बड़ा खूबसूरत है बड़ा सुहावना दे मुझे बढ़ा प्यारा 
लगता है इस प्रकार के विचार को लेकर उसका पालन करना 
सो यह ठो शरीराधित कमेचेतना हुई क्‍यों कि इसमें उस बच्च” 
की आत्मा के द्विताद्ित पर कोई विचार न होकर उसके शरीर 
की ओर का ही विचार होता दै | वह जिस प्रकार हृप्ट पुष्ठ 


है 
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वना रहे, उसीकी चेष्टा कीजाती है, भले द्वी बच्चा बुरी आदतों 
में ही क्‍यों न पड़ जावे, उसे कुछ भी ताड़ना देने को तवियत 
नही होती । सो यह विचार खोटा और मोद्दी जीव का होता 
है। दूसरी विचारधारा माता की बच्चे के श्रति यह हो सकती है. 
कि इस बच्चे को आत्मा ने जब कि तेरे उदर से शरीर धारण 
किया है ताकि तू इसकी माता कहलाती दे तो तेरा क्तेज्य 
है। जाता है कि तू इसे ऐसे ढंग से रक्खे ताकि कोई पापमय 
बुरी आदत न अपना पावे एवं मनुष्यता पर अकर अपना 
भत्ना कर सके । यह इस प्रकार के विचार से उस व्ब की 
सम्भाल रखना सो आत्माश्रित कम चेतना है जो कि सम्यग्दष्दि 
गृहस्थ जीव की द्वोती है। ताकि घह उस पुत्र पालनरूप काये 
के द्वारा पाप में न फंस कर पुण्य का कतो होता है | इसी तरह 
ओर भी बातों में सममज्ेना चाहिये जैसें कि कपड़े पहनना सो 
एक तो अपने की आरामदायक समक कर यथावित्त अपने 
मन को भाने वाला अच्छे से अच्छा कपड़ा पहनता दे भले ही 
वह सज्जनों की दृष्टि में उसके देशकालादि के विरुद्ध भी क्यों 
न हो | और इसी लिये बद्द उसमें पापोषाजेन करता दे परन्तु 
दूसरा आदमी शोचता दे कि में अभी गृहस्थावस्था में हूँ मुमे 
धस्र विहीन रहना उचित नही, मुझे कपड़ा पहने रहने की ही 
गुरुषों की आज्ञा है तो वह अपने पदस्थ के योग्य सुघड़वस् 
पहरता है और अपना देवाराधनादि का काम निकालता है सो 
पुर्य कमाया है. । इस प्रकार मिथ्याहष्टि के कार्यों में ओर 


( ८८ ) 
सस्यग्दृष्टि के कार्यो में अन्तर होता है । सम्यम्टष्टि की हरेक 
चेष्टा ही सद्भावना को लेकर होती है अतः वह पापापहारक 
होकर पुण्य वद्धेक हुवा करती है किन्तु मिथ्यादृष्टि को वद्दी 
चेष्ठा दुर्भावना को लिये हुये होने से पोपसय होती है । वल्कि 
मिथ्यादंष्टि जीव एक वार के लिये त्याग करके निश्चेष्ट 
होकर निष्कमंता की ओर भी आये तो भी वह पाप से मुक्त 
होकर धर्माव्मपन को नहीं श्रांप्त हो पाता सो नीचे बताते हैं-- 
नाप्नोतिधमंच्हिरात्मतातस्त्यक्त्वा पित्राह या न्विषयानिद्दात 
धर्माठमतांविज्ञग्पेतिवाइय-त्यागातिगो5पिक्षम॒र्तां विगाक्ष ४१ 
यदच्छपान्तः करणहिजुष्ट ग्रीप्मेणनग्नत्वमितःस 
कष्ट सहन्सम्यतयेतिवास:अलाध्यत्वमाप्नोतिगद्दीतदा स: ४ २ 
अर्थात्‌--- एक आदसी ने जेठ के महीने मे गर्मी के मारे 
घबरा कर अपने शरीर पर के तमाम कपड़े <तार कर फैक दिये 
आर नज्ञा बन गया तो कोई भी उसे अच्छा नहीं बताता, 
उल्टा दुष्ट कहकर लोग 'उसका निरादर करतें हैं. क्यो कि वह 
उसकी यरच्छाइत्ति है उसका मन उसके बिलकुल बशमें नहीं 
है। हां जो आदमी गृदस्थ दोते हुये सम्यता' के नाते पर उस 
समंय उस कड़ी उष्णुता को सहन करते हुये भी कपड़े पदने 
रहता है उस की बढ़ाई दे उसी प्रकार मिथ्यादृष्टि जीव' अपने 
वहिराव्मपन से अगर इन बाहरी के चिंधय भोगों को त्यागकर 
द्रव्यलिज्ली सुनि भी बनजाता दे तो भी वह धर्मात्मा नही 


( 5६ ) 








है। पाता | हां इसकी अपेक्षा से वह धर्मात्मा होता है जो कि 
अग्रत सम्यग्दप्टि है, देखने में क्रिसी भी प्रकार का त्यागी नही 
हैं! खाना, ५हरना,द्ी श्रसंग करना बगेरद सभी तरह के कारये 
करता है परन्तु अन्तरंग में क्षमता को लिये हुये रहता हे । 
उचितपने से हट कर अनुचित पन की ओर कभी भी पैर 
नहीं रखता इस प्रकार धर्म का धारक द्ोता हे जिस धर्म से कि 
मिथ्या दृष्टि सबेथा रहित होता है । 


धर्म स्वेसंधियते5्त्रतम्तु नवस्तुसत्वेतम्नतेसमस्तु । 
धर्मोनमिथ्यादशिएत (क्विःकिस्पादितीदकक्रियतेनिरुकि : ४ ३ 


अर्थात इस पर शह्काकार का कहना है कि धम का 
धर्मी के साथ में जब तादात्म्य सम्बन्ध होता है तो धम्म के न 
इाने से तो फिर धर्मी भी नही रह सकता इस लिये मिथ्या- 
इृप्टि की आत्मा में धर्म विलकुल नहीं होता यद्द कहना कैस 
बन सकता है इसका उत्तर निम्न प्रकार हं-- 


नात्माइस्पदष्टीमवरतीतितावदन्यत्रचेतस्यकिलात्ममा व! । 


अधमंतामित्यतएतिसत्यमसौस्वमावात्सुतरांनिपत्य ॥४४॥ 
अर्थात्‌-- धर्मके सर्वथा नही रहने पर तो धर्मी आत्मा 
का भी अभाव हो जाना चाहिये ऐसा तुम्हारा कहना ठीक ही 


है रूसारी जीव की दृष्टि में आत्मा भी कहां है । इसको समझ 
में तो आत्मा का अ्रभातर ही है यह तो आत्मतत्व को स्प्रीकार 


( ६० ) 


सह लरल5क्ा०-नुए रण. जकनफक 


ही नही करता, यदि आत्मतत्व को मानलेबे तो मिथ्यादप्टि 
ही क्‍यों रहे ? यह तो आत्म शब्द का वाच्य इस शरीर को ही 
माने हुये है अतः स्वभाव से दूर जाकर यानी अपने धर्म से 
रहित हो कर अधर्मी बन रहा है यह बनी हुई बात है । 

विश्वास मासायजिनोकृवाचिकालेनतत्वाथंमियादसाचि । 
अगीकृतेधर्मिणिमातुधम सर्य प्रकाश!स्फ्रतीतिमम ॥४५॥ 

अर्थात्‌-- हां अगर उस आत्म तत्व को जिन्हँने प्रस्फुट 

कर लिया है ऐसे श्री जिनमगवान के कहने पर विश्वासलाबे 
उस अपने;मनसें धारण करे तो समय पाकर मोह गलमने से 
उस आत्मतत्व का ठीक ठीक मतलब इसकी समममें आसकता 
है उसे यह हृदय से स्वीकार कर सकता है ओर जब आत्मतत्व 
स्वीकृत होजाता है तो धममिके द्ोन पर घम््म फिर रूहज है 
जहां सूर्य है वहां प्रकाश अवश्य होता ही है इतना ही इसका 
संक्षिप्त भाव है | 
नकाललब्धिभ॑विनो5स्तिगम्याक्षयोपशान्तिप्रभृतिं परंयान्‌ । 
जिनोक्ततत्वाध्ययनेग्रयत्नंकुयोद्दिष्ट्रविधायिरत्नं । ४६॥ 


अर्थात्‌-- सो काल लब्धि ता छद्मयस्थ के ज्ञान से वाहर 

की चीज है वह तो इसके अनुभव में आनेवाली नहीं हे ओर 
जय कि मतुष्य शरीर धारण किये हुये है तो जिनवाणी के 
सुनने एवं सममने की योग्यता अपने आप प्राप्त है फिए अब 


( ६१ ), 


कसर ही क्या है ? नेय्या किनारे पर लगी हुई है, यह उठ कर 

छलांग मारे तो घाट पर आकर खड़ा ह। सकता दै,इसके करने 
का काम ते इसे ही चरना चाहिये किन्तु यह ठो श्रमादी हो 
रद्दा है, प्रथम तो जिन वाणी के सुनने का नाम भी इसे नही 
भावा अगर कही सुनता भी है कि-- यह शरीर धारी जीव 
पराश्रय में फंस कर रागी हंपी हो रहा है ताकि दुःखी दे, 
यदि पराश्रय को छोड़ दे तो राग हंप से भी रहित दोकर 
शुद्ध सचिदानन्द वन सकता है ऐसा | तो इसमें से पहले 
वाली वात को दो पकड़ लेता है कि हां जिन वाणी ठीक कहती 
है- में पराये वश हूँ इस लिये रक्ष और गम की उलमन से 
दुःख पाता हूं विलकुल सही बात है इत्यादि मगर आगे वाली 
यात पर ध्यान नहों देता, भुला दी देता है । याद भी रखता है 
तो कद्दता है कि पराश्रय छूटे तो सुख हो सो पराश्रय का छूटनों 
मेरे हाथ की वात थोड़े ही है,पर की है वद छोडे दो में छूट" । 
जैसे कि-- एक बन्दर ने चनों के घड़े में अपने दोनों हाथ 
डाल दिये ओर चनों की मुद्दी भर वर निकालने लगा घड़े का 
मुह छोटा हे सो पंस रहता है, शोचता दे कि घड़े ने मुमे 
पक्रड॒ लिया है । या किसी पागलने कोतुकमें आकर किसी खस्भे 
को अपनी वाथ में भर लिया, दोनों द्वाथो के कह्ठ जोड़ लिये 
ओर कहता है कि मुझे खम्भे ने पकड़ लिया दै वस ऐसा ही 
इस संसारी का हाल है | परतन्त्रता की ओर ही तो भुकता है 
स्वभाव का सम्मान इसकी बुद्धि में नही जम पाता यह इसके 








* (६ छरे ) 


अभ्यास को दोप है क्‍योंकि ! 
यथावल्ल बुद्धिरुदेतिजन्तोरज्जूवदश्योद्लितुँ समन्‍्तोः । 
तामश्तुवस्तुप्रतिपत्तिरेवसमाहसम्यग्जिनराजदेध। । ४७॥ 


अर्थात रागद्वेष वाले इस संसारी जीव की बुद्धि एक 
रस्सी सरीखी है। रस्सीको जिधरका जैसा बल मिलता है उधर 
की ही तरफ उसका घुमाव होता रहता है एवं पूर्व वल के 
अनुसार उधर की तरफ को उस का घुमाव एक अनायास 
सरीखा हो जाया करता है फिर उसको अगर उवलना चाहे 
उसमे दूसरा वल लाना चाहें या उसे थ्घेड़ना चाहे ता वह 
कठिन सा हो जाता है जरासी असावधानता में हाथ मे से 
छूट कर वापिस उधर को ही धूम जाया करती है वैसे ही इस 
संसारी जीव की बुद्धि को अनादि काल 'से परपरिणति का 
वल-प्राप्त हो रहा है अतः उधर को तरफ का घुमाव इसके लिये 
एक सहज सा बन गया हुवा है अब उसको बदल कर छसमसें 
दूसरा पल, थदि ल्ञाना चाहे, उसे स्वभाव की ओर घुमाना 
चाहे तो घुमाते घुमात भी खिशक वर अपने चिर अभ्यास के 
कारण परपरिणति पर ही चल पड़ती है सरल नहीं रहती 
है। अंतः वरतुस्वरूप खूटे में बसे ऋटका कर दिचार रूप हाथ 
में दृदता' के साथ थास्म वर एन: पुनः घुमाया जावे तो 
कहीं वह ठीक हो पाती है ऐसा जिन भगवान था कहना है । 
मतंक्वव उसको ठोक बनाने के लिये इस प्रकार तत्वाभ्यास के 
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शिवाय और काइ साधन नहो है। अस्तु । जैनागमका अभ्यास 
करते २ जो अपने श्रद्धान को तात्विक वना लेता है उसमें 
प्रशमादि गुण सहज हो जाते है सो दी नीचे ब॒ता रहे हैं--- 


तत्वार्थभाभद्घतो5मुकभ्यमहाशयस्यप्रश॒मःप्रशस्य: | 
वतःसमस्तेजगतो5थ भारेषनुठिग्नता5निश्समिष्टसा रे ४८ 


अर्थात-- अपन श्रद्धान का ठीक वना लेने पर एक तो 
उस महाशय के चित्त में त्रशम गुण स्फुरित हो लेता है। 
ताकि इस दुनियां के सम्पूरों पदार्थों में से किसी को भला और 
किसी को बुरा मान कर भयभीत नहीं बनता है। यय्पि चरित्र 
मोह के उद्य से जब तक कमे चेतना या कमेफल चेतना मय 
भवृत्त होता हुवा बुद्धि पूर्वक किसी भी काये को करता है तो 
उसमे बाघक होने दाले पदार्थ से बच कर उसके साधक कारण 
ऋलाप को अपनाये हुये रहता दै, अपने अनुकूल निमित्त को 
इष्ट मानकर उसे प्रा करने और बनाये रखने की एवं प्रति- 
कूल निमित को दूर करने की चेष्टा भी करता है; किन्तु पूर्ण 
की तरह उन्ही के पीछे नही लगा रहता। जैसे कि सीता 
रामचन्द्र को वड़ी प्यारी थी, सब राणियों की शिर मोर सारी 
थी क्योंकि शील सन्तोषादि फूलों की फुलवारी थी परन्तु जब 
उसकी वज़ह से भी अंबर्णवाद होता हुवा पाया तो मट उसे 
भी जक्नल का राह दिखाया, उस पर जरा भी जी नही लुभाया 


. वह उनके अन्तरक्ष में दोनेवालेप्रशमगुण की ही तो महिमा 
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बुद्धादिकाय तजतो5प्यसुष्य सम्बेगभावोहदय॑ प्रपुष्य । 
प्रवर्ततेतेनविवेकल्लानिरयंसमायातिक्षुकर्म दवानि ॥ ४६ ॥ 


अर्थातू-- उस सम्यम्दप्टि जीव के हृदय में सम्वेग 
भाव भी हर संमय बना रहता है। दुनियांदारी के कार्यो सें 
_>दइुत्सुकता उदासपन किन्तु धर्म के विषय में तत्यरता होने को 
सम्बेंग कहते हैं। सो यह गुण भी उसमे अखण्ड होता दे 
ताकि अपनी तात्कालिक परिस्थिति के अनुसार भत्ते दी उसे 
युद्धादि सरीखे कठोर कार्यों में प्रवृत होना पड़े परन्तु वहां पर 
भी वह विचार से काम लेता है, उचितपन को छोड़ कर अलु- 
चित पन की तरफ कभी नहीं जाता है। देखो कि महाभारत 
में कौरवों ने अनेक तरह के दुष्प्रहार दिये, अभिसंनन्‍्यु सरीखे 
बालक को विश्वास दिलाकर बुरी तरह से भार गिराया था उन्हें 
परास्त कर डालने की अज्ञु न की पूर्ण प्रतिज्ञा और अमिलासा 
भी थी परन्तु जब गुरु द्राशाचार्य उसके सम्मुख आ डटे 'और 
निवयता से उसके उपर प्रह्दार करने लगे तो आप दी तो उस 
प्रहार से बचने की चेष्टा करता था किन्तु द्रोशाचार्ये पर घदले 
का प्रहार नही करता था, भत्त ही उस ऐसा करने में द्रोर के 
वबाणों से उस अजुन की महती सेना नप्ट होती रही, 
डस क्षति को भी सहन करता रंहा बांकी गुरुदेव पर हाथ 
चलाना मेरा कार्य नंहीं यह शोंचते रह कर उसने ढोण के वार 


वपमपारानत मी पुंकरू ८ इमरहम्ज रत; 


कभी नहीं सारा ! मुझे तो मेरा काये सिद्ध करना है, कौरवों 

की पक्ष का निपात करना दे फिर चाहे वह गुरु हो या और 
कोई ऐसा दुर्विचार कभी नहीं किया क्‍योंकि वह्‌ मानता था 
कि-- हानि लाभ जीवन मरण, यश अपयश विधि हाथ । तो 
फिर इस संसार, में क्‍यों कीजे दुर्वात ॥ इस कद्दाबत के अजु- 
सार जो हाना है सो होगा, हमें विजय मिलनी दे सो 
मिलेहीगी और नहीं तें। फिर हम कैसा भी क्यों न करे, कुछ 
नही होगा । सांसारिक कार्यों में तो प्रधान वल देव का ही 
होता है, वन्द्रा तो अपने दो हाथ दिखाया करता है। देखो 
रावण ने अपना उल्लू सीधा करने के लिये क्या कसर वाकी 
छाडी था परन्तु उस का वल डसी को खागया, उसी के चक्र ने 
उसका शिर काट डाला। सुभीम को उसके भाग्य ने साथ 
दिया तो परशुराम की भोजन शाला में उसके लिये दिया हुवा 
थाल ही सुदर्शन चक्र बन करके उसकी सहायता करने लगा 
ओर समुद्र के धीच से उसे एक व्यन्तर ने वात की चात में 
मार डाला । इत्यादि बातों से मानना पड़ता दे कि मनुष्य का 
किया कुछ नही होता फिर व्यर्थ के प्रलोभन में पड़ कर. कुकर्म 
क्यों किया जावे इस प्रकार शोचता हुवा वह सदा क्ते्य- 
परायण बना रहता है अपने ऊपर होने वाली आपत्ति का कुछ 
विचार न करके ओरों को विपच्ि से भुक्त कर रखने की 
चेंप्टा करता दे देखो -- 


( ६६ ) 


भवज्निजापत्तिपुवज्ञतुल्य:सज्ञायतेडसौनवनीतमूल्य: । 

दीनंदरिद्र खलुदृःखिनम्बा5वलोक्यचिच करुणावलम्बात्‌ ४० 

अथोत-- जब घवल्न सेठ के दिये हुये प्रलोभन से 
भारंडों ने श्रीपाल को अपना भाई जेंटा बताकर गुणमाला के 
पिता कु कुमेश को बरगलालिया तो राजा की आज्ञानुसार श्री 
पाल जी निःसद्कोच होकर शुलीपर चढने को चल्न दिये किन्तु 
फिर जब सत्य बात खुल गई और राजा ने अपनी आज्ञा बदल 
कर श्रीपाल के स्थान पर घवल सेठ को और उन भागण्डा को 
मार डालने के लिये कहा तो श्रीपाल जी ही दयाद्र होकर राजा 
से कहने लगे कि राजन्‌- इन भासुडों का तो दोष हो क्या है ९ 
ये बिचारे तो दीन अनाथ हैं इनका तो यह पेसा है और 
धवल सेठ जी मेरे घमम पिता हैं इन्होंने तो मेरे लिये जो कुछ 
किया है, अच्छा ही किया है अगर ये ऐसा न करते तो मेरा 
आपके साथ सम्बन्ध कैसे बनता यों कह कर सब को बरी 
करा दिया सो बस यही बात इस बृत्त में बतलाई गई है कि 
सम्यग्टष्टि जीव अपने आप पर आई हुई आपत्ति में तो वज्ञ 
की तरह कठोर बन जाता है किन्तु दूसरों को दुःख 
सद्डुट में पड़े देख कर मक्खन की सी भांति पिंघल पड़ता है 
यही उसका अनुकम्पा गुण है क्योंकि वह यह अच्छी तरह 
से जानता है कि यद्द शरीरधारी जीव अपने किये का फन्न 
आप ही पा लेता है सो ही बताते हैं. -- 


( ६७ ) 


साम्यागकन्याक 


५५. कं... ीलाई 


यतःसदास्तिवयमुदेतिचेतस्पमुष्ययाचम्भविना क्रियेत 
देबभु क्त हउदारबुद्धयाउ्इे तो5सुगर इुरुतेत्रिशुद्था ४१ 


अर्थातू-- सम्यग्हप्टि जीव जानता है कि जो जैसा 
करता हैं वैला स्वय भरता है, जा जहर खाता है वही मरता 
ओर जो मिश्री चखता 8 उसका मुह मीठा दें।जाया करता 
है। दमरा कोई किसी का क्‍या कर सकता है, कुछ नहीं देखा 
चैथय सभी होगियां का नीरोग करना चाहता है यह उसकी 
सद्भावता है, परन्तु राग मुक्त द्ोता दूँ -बहां जो कि अपन 
भविष्यव्सातोदय को लिये हुये दोकर उसकी ओषधिका ठीक 
सदपयोग करता है। कीमर तालाव की सभी मछलियों को 
यकड़ना व्वाहता हैं मगर पकड़ी थे ही जाती है ज्ञो कि अपनी 
चपलता के कारण उसके जाल में आ-गिरती हैं, -चरना उसका 
अयोग व्यथ जाता हैं, फिर भी ,कीमर अपनी दुर्भावना.से 
पाप का, भार अपने मत्थे लेता दे और उससे नरक मे जाता दे 
जहां कष्ट पाता है| वैद्य अपनी सद्भावना के द्वारा स्गं का 
भागी होजाता है । स्वगे नरक एवं पुनर्जेन्स भी अवश्य है 
क्यों कि एक मांवा पिता के एक रजोबीये से पैदा होने वाले 
“लोगो में रावण और- विभीपण का सा वहुत कुछ भेद दीरून 
में आता है वल्कि एक सहवास से ओर एक साथ मे पेदा 
घोने+घाली ,-संन्ताने भी एक स्वभाववाली और एक सरीखी 
“नही डोतीं-वो इससे ,उन्का शुख्य प्राप ही तो कारण हैं और 








(६ धे८ ) 
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दूसरा क्‍या हो सकता दे । जैसा कि एक दोहा में लिखा है-- 
अपनी करनी से बने यह जन चोर विभोर | 
उरमत सुरकत आप ही ध्वजा पवन मक्तकोर ॥१॥ 
मन्दिर के ऊपर होने वाली ध्वजा, हवा का निमित 
पाकर जिधर को ऊ्ुकाव खाती है उसी बल होकर दणस्टे में 
लिपट रहती दै,करभी इधर से उघर तो कभी उधर से इधर और 
हवा ज़ब कम हो जाती है या बन्द सी हो रहतो है तब ध्वज्ा 
भी सरल सीधी हो लेती है तथा स्थिर हो जाया करती है वैसे 
दी संसारी प्राथी का हाल है जब बुरी वासना में पड़ता है तो 
अपने आप ही बुराइयों की ओर जाकर चोर चुगलखोर बनते 
हुये आप ही कप्ट उठाता है ओर जब सद्भावना के लेकर 
भल्नाई करने में लगता है तो समाश्वासन प्राप्त करता है किन्तु 
इससे भी जब आगे वढता है ठो वाह्य वासना से रहित होते 
हुये सिर 'परमसात्मानुभवन से तल्लोन होकर अपने “मन को 
स्थिर बना लेता है तो सदा के लिये निराकुल भी बन सकता है 
इस प्रकार के सुविशद विचार का नाम हो आस्तिक्य भाय है 
जिसको कि लेकर आत्सा से परमात्मा बनने का अटल सिद्धांत 
इसके दिल में घर किये हुये रहता है ताकि यह अपने मन 
वचन और काय से सरत्ता के साथ श्री अहैन्त भगवान का 
अनुयायी हा रहता है ! 
ध्यानादहोधर्म मयोरुघाम्न उदेतिबा55ज्ञाविचयादिनाम्न: | 


सम्यग्दशोभावचतुष्कमेतत्पय त्यमी षु+फुटमस्पचेत: ॥॥४ २॥ 
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अर्थात्‌- सम्यग्हष्टि जीव के उपयु क्त-प्रशम, सम्बेग, 
अनुकम्पा ओर आस्तिक्य इन चारों भावों का क्रशः: आज्ञा- 
विचय, अपायविचय, चिपाकृविच प्र और संस्थानविचय नामक 
धर्म ध्यानों के साथ म॑ कार्य करण सम्बन्ध है आज्ञा विचयादि 
धर्म ध्यान कारण रूप होता है और श्रशमादि भाव उसका कार्य 
क्योंकि वाह्म पदार्थों में इष्टानिष्ट कल्पना का न होना या कम 
से कम होना सो प्रशम भाव दे जो कि श्री अरदन्त भगवान 
की आज्ञानुसार न तो कोई पदाथ इष्ट ही है और न अनिष्ट 
ही इस अकार के विचार को लेकर प्रसूत दोता है। विषय भोगों 
में अनुत्सेक भाव का हैं।ना सो सम्वेग दे जो कि इन विषय 
भोगों में फंस कर दी यह दुनियांदारी का जीव अपना, अपाय 
यानी घुरा करता है बिगाड़ कर जाता है इस प्रकार के धर्म 
ध्यानमूलक होता है । किसी भी जीव को दुःख सह्लुद में पड़ा 
देख कर उसके उद्धार का भाव होना अनुकम्पाभाव है सो इस 
के पूर्व में ऐसे विचार का दोना अवश्यम्भावी है कि देखो यह्‌ 
अपने पापोदय से कैसा कष्ट मे पड़ा हुवा है और ऐसे विचार 
का होना ही चिपाक विचय धर्म ध्यात् है जिसके कि होने पर 
उसे उस कष्ट से मुक्त करने की चेष्टठा की जाती है| 
संस्थान विचय तो पदाथ के स्वरूप पर विचार करने का नाम 
है जो कि आस्तिक्यमाव का मूलाधार ही ह एवं ये चारों ही 
भाव धमे ध्यानमूलक हुवा करते हैं जिनमें कि यह सम्यग्हष्टि- 
लीथ परिवर्तित होता रहता है और जहां इन से पार हुवा कि 


( १०० ) 
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शुक्लध्यान “मे पहुंच जाता है.जब कि इस का उपयोग वाह्म- 
पदार्थोलम्बन से रहित हो लेता हे । यानी गृहस्थावस्था में 
जहां' तक कि शारीरिक, वाचनिक और मानसिक जरा सा 
भी लगाव इस मानव का इस दुनियांदारी में :होने वाली 
आत्मेत्तर धातों के साथ रूदता है तब तक शुक्ल ध्यान तो क्या 
घंमेध्यान की भी रूंपरातीतावस्था नही दो पाती क्यो कि उसके 
लिये सुदृढ़ मानसिक बल की आत्रश्यकता ह।ती ६ जा,क्रि 
अंहस्थांवस्था में असम्भव है । अतः वहां पर ,सिफ >्सत्थान 
विचय के चार भेदों में से- पिण्डस्थ, पदस्थ ओर रूपस्थ नाम 
घंमेध्यांन ही यथा सम्भव हुवा करता है, ऐसा हमारे ध्यान्न- 
प्रतियादक शास्त्रों में बतलाया गया हुवा है । 'किन्तु-आतेरौद्र 
'परिणामों को इसकी आत्मा में कभी अवसर ही नही मिलपाता 
'तोकि “भविष्य “के लिये नस्क आर तियेकू पन/का अभाव 
'छ जाता*है | यदि हमारे आगम 'में' बतलाया गय है-कि 
आतंध्यान छूटे गुणस्थान-के' अन्त, तक एवं, रौद्रध्यान:पत्चम 
प्ाशस्थान-में भी होता है,' मगर वह भी -:घमममूलक़ ही होता 
है । जैसे कि शूंकर की सिंह पर- प्रहार करता समय रोद्रष्णन था 
परन्तु वद्द 'मुंनिराज को -बचाये रखने के लिये >ैय्याइत्य परक 
था । 'वथा किसी चुगलखोर के 'क़द्दने क्रो सुनकर राजा ने 
शाजमन्त्री सें पुछा (कि क्या : तुम्दारे- गुरु कोढी- 'है, अंन्‍्त्री ने 
गुर भाक्ति में आकर कद्दू दिया: कि - नही," महाराज मुनिराज के 
और कोढ़ का कया काम,.-इस पर' राजा ने कहा-कि-हां तो 


( १०१ ) 








जबेरे ही हम उनके दर्शन करने को चलेंगे और अगर कहीं 
कोढी निकले तो फिर उनका वहिष्यकार करना होगा | इस पर 
सन्‍्त्री को बड्ठीभारी चिन्ता हुईं कि हाय अब क्‍या किया जाय, 
मुनिमहाराज पर सवेरा होते ही उपसगे आवेगा वद कैसे 
दूर हो ऐसी । वस तो सम्यगदृष्टि जीव के जहां कह्टी भी 
आतेरीड परिणाम होते है वे सब ऐसे ही सद्भावनाव्मक होते 
हैं। मिथ्यादृष्टि की भांति एकान्तरूप से अपने शरीर और 
इन्त्ियों के सन्तपंणरूप दुर्भावना को लिये हुये कभी नही 
होते । अस्तु । 
शव - सम्यग्दप्टि के प्रशमादि गुणों को आपने धर्मध्यान 
चंतलाया सो हमारी समझ में नहीं आया क्‍यों कि 
प्रशमादि भाव तो शुभ राग रुप होते हैं, शुभ राग को 
धर्ममानना तो मूल है, धर्म तो आत्मा के स्वभाव का 
नाम है शुद्ध सहज वीतराग भाव का नाम' है जिसका 
कि चिन्तवन करना ही घर्मथ्यान कहा जाना चाहिये । 
उत्तर-- धर्म, आपके सहज शुद्ध पारिणामिक भाव का ही नाम 
न होकर भाव सात्र॑ का नाम धर्म है । धर्म परिणाम भाव 
अवरथा परिस्थिति अन्त और तत्व ये शब्द एकार्थ वाचक हैं । 
जो कि जीव के भाव संक्षिप्ररूपप से ओपशमिक, क्षायिक, 
लायोपशमिक, ओऔदयिक ओर पारिशामिक इस तरद पांच भागों 
में विभक्त किये गये हैं, जैसा कि श्री तत्वाथसूत्र महाशाल्र में 
यवलाया गया हुवा दे एवं इन पांचों ही तरह के भावों का 
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चिन्तवन अनुसनन धर्मध्यानमे हुवा करता है जेसे कि 
अपापतिचय से उस जीव को गिरी हुई दक्तत का ओर विपाक 
विचय में क्मो के फल का यानी ओदयिक भाव का विचार 
रहता है इसी प्रकार से और भी समर लेना चाहिये । 
शक्ला--- कानजी की ( रामजी साणेकचन्द दोपी दारा लिखित) 
तत्वाथेसूत्र टीका मे प्रथमाध्याय की दूसरे सूत्र की टीका में 
पृष्ठ १५ में लिखा दै-- ध्यान रहे कि सम्यग्हष्टि जीव ऐसा 
कभी नदी मानता कि शुभ राग से धर्म होता में या घमम में 
सहायता मिल्नती है । एवं कान जी कहते है कि वीतरागता का 
नाम ही घम है सरागठा में घर्ममानना सिथ्या है । 
उत्तर-- भैय्या जी हमारे मान्य आचार्यों ने तो वीतरागतां को 
ही घर न मानकर सम्यग्दशेन, सम्यसक्षान और सम्यक्चारित्र 
को घमं वतलाया है जो कि सराग और वीतराग दोनो तरह का 
होता है । हां यह वात दूसरी कि सराग धर्म यानी व्यवहार 
मोक्ष सागे जो है वह साधनरूप होता है और वीतराग धर्म 
यानी निश्चय मोक्ष मागे, उसके द्वारा साध्य अर्थात्त-सराग धर्म 
पूनेज है तो बीतरागधर्म उसके उत्तरकाल में द्ोने वाला दोनों 
में परस्पर कारण-काये भाव है ऐसा हमारे इतर अन्थ प्रणेता 
प्रामाशिक आचायों ने तो सभी ने लिखा ही है परन्तु परमा- 
ध्याव्मस्स के रसैय्या श्री अम्ृतचन्द्र सूरि ने भी अपनी तत्वार्थ- 
सार नाम कृति में ऐसा ही लिखा हे--- 

निश्चय व्यवद्दाराभ्यां मोक्षमाग | द्विधास्थित: । 
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तत्राद्यःसाध्यरूप:स्यादू द्वितीयस्तस्य साधन ॥-॥| 

आतचाये महाराज कहरददे है कि जिसका तत्वाथसूत्रम वशंनकिया 
गया हुवा है और जिसका पुनरुद्धार इस तत्वार्थसार मे किया 
गया है वह सम्यग्दशंन, सस्यस््ञान और सम्यक्चारिऋरूप 
मोक्षमारग ( ध्म ) जो है सो निश्चय और व्यवहार के भेद से 
दो प्रकार का होता है ' निश्चय मोक्षमागं तो साध्य यानी प्राप्त 
करने के योग्य और व्यवद्दार मोक्षमागें उसका साधन यानी 
उपाय है। इन्ही आचाये श्री ने इस तत्वार्थसार के प्रारम्भ मे 
सम्यग्दशेन, सम्यरक्षान और सम्यक्चारित्र का लक्षुण भी इस 
प्रकार लिखा है-- 

श्रद्धानं दशेन सस्यग्‌ ज्ञानं स्थाददववोधनं। 

उपेक्षणंतु चारित्र' तत्वाथोनां सुनिश्चित ॥ ४॥ 

अर्थात्‌- तत्वाथे का ठीक ठीक श्रद्धान, होना सो 
सम्यर्दशन, तत्वार्थों का जानना सो सम्यम्जान और तत्वार्थो 
के प्रति उ्पेक्षाभाव का होता सो मम्यक चारित्र हे। सतलब 
आचाये श्री बतला रहे हैं कि तंत्वाथे श्रद्धान यह लक्षण न तो 
सिफ व्यवहार सम्यग्दशंन का ही लक्षण है और न वह अकेले 
निश्चय सस्यग्दर्शन का ही किन्तु यह लक्षण निम्धय और 
व्यवहार दोनों प्रकार के सम्यग्दशन का व्यापक लक्षण है। 
उसी प्रकार तत्वार्थों का ठीक जानना दौनों प्रकार के सम्यग्ज्ञान 
का और उपेक्षा करना दोनों तरह के सम्यक चारित्र का। अब 
इस पर यह जानने की उत्कर्ठा होजाती दे नि तो फिर निम्भय 
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ओर व्यवहार यह भेद क्‍यों और कैसा इस पर लिखा है -- 
श्रद्धानाधिगमोपेक्षा: शुद्धस्य स्वात्मनो हि या: 
सम्यक्ल ज्ञान बृचात्मा मोक्ष-तार्ग: सनिश्चय: ॥श। 
अर्थात्‌ - अपनी शुद्धात्मा के साथ एकता तन्मयता 
लिये हुये तत्वों का श्रद्धान रखना, जानना, और उपेक्षा 
करना रूप सम्यग्दशंन, ज्ञान, चारित्र का दाना सा निश्चय मोक्त 
भाग है किन्तु इससे पहलें-- 
श्रद्धानाधिगमोपेक्षा या: पुनः स्थ॒ुः पराव्मना 
सम्यक्त्वज्ञान वृचाव्मा समार्गो व्यवद्दारतः ॥9॥ 
भिन्न रूप से सातों तत्वों का श्रद्धान, ज्ञान और उपेक्षण 
रूप सम्यग्दशेन, ज्ञान, चरित्र होता है चह ब्यवद्यार मोक्षमागे 
है। मतलब यह हुवा कि जब तक यह प्राणी जीवादि सातो 
तत्वों को अपने उपयोग में ऊ्मा क्ये हुये रद कर उनका 
श्रद्धान ज्ञान पूर्वक उनसे उपेक्षा धोरेंण करता है तो वहां और 
भी कहीं नही तो अपने “आप (आत्म द्रव्य) में उपादेश बुद्धि 
बनी हुई रहती है जो कि रागांशमय हाती है । अतः वहां तक 
की इसकी चेष्टा को व्यवहार धर्म था भरोक्ष मार्ग कहा जाता 
है परन्तु इससे आगे चल कर जहां पर अपनी शुद्धात्मामय दी 
उपेक्षण ( चारिंत्र ) होलेता है यानी आत्मा पर की भी उपादेय 
बुद्धिरूप सविकल्प दशा दूर होकर पूर. वीतरागरूप शुद्ध दशा * 
दो लती है उस अवस्था का नाम निश्चय मोक्षमार्ग है । जहां 
पर्‌ कि दशेन/ह ६ की भांति चारजमोह भी नष्ट होकर अभिन्न 
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रख्नत्रय हो लेता है जैसा कि निम्न ऋओोक में कहा है-- 
आत्मा जझ्तृतया ज्ञानं सम्यक्त्वं चरितं हि सः 
स्वस्थो दर्शन चारित्र-मोहाभ्यामनुपप्लुतः ॥ण। 
तथा तत्वार्थसूत्र महाशासत्र में श्री उमास्वामी आचाये 
ने तो छट्टी अध्याय में- 
भूतबत्यतुवस्पादानसरागसंयमादि- 
योग: क्षांतिः शीचमिति सहेयस्य ॥१२॥ 
सरागसंयमसंयमासंयमाकास- 
निजेरा वालतपांसि दैधस्य ॥२०॥ 
सम्यकत्व॑ व ॥ २१ ॥ इन सुत्रों में विलकुल स्पष्ट कर रखा है 
कि- सम्यर्द्शन ज्ञान और चारित्र रूप धर्म सराग भी होता 
है और वीतराग भी, सो वीतराग धर्म तो सर्वथा अबन्धकर 
होता है किन्तु सराग घर्म की अवस्था में धोर पूर्बबन्ध का 
अभाव होकर आगे के लिये प्रशस्त स्वल्पवन्ध होता है जो कि 
मुक्तिका अविरोधी, सहायक कारण होता है। ओर ऐसा ही खुद 
श्री कुन्दकुन्द स्वामी ने भी ठो श्री प्रबच नसारमें लिखा है देखो-- 
सम्पत्वदि खिव्वाणं देवासुस्मगुयराय विहवेहि 
जीवस्स चरित्तादो दंसशणाण प्रह्मणादों ॥क्ष। 
अरथात्--- सम्यदर्शन और ज्ञान सद्दित होने वाले 
चारित्र गुण के द्वारा इस जीव को, देव विद्याधर और 
भूमिगोचरियों के राज्य वैभव के साथ साथ निर्वाण सुख की 
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प्राप्ति होती है यानी सम्यग्दशेन ज्ञान सहित- चारित्र रूप जा 
धर्म दे वह दे। प्रकारका होता है एक सराग और दूसरा विराग 
उसमे सरागधर्म से अशुभ वन्ध का अभाव हेकर प्रशस्त- 
शुभयन्ध होता है ताकि यद्द जीव इन्द्रतीयेह्डर चक्रवर्ति सरीखे 
पढ़ पाकर फिर निर्वाणषद प्राप्त करने का पात्र होता है ओर 
धीठरागघस से तो उसी भव में मुक्त हो लेता है । जैसा कि 
तात्पयंव्रत्ति मे भी लिखा है-- 
आत्माधीन-ज्लानसुखस्वभाषे शुद्धात्मद्रव्येयन्रिश्वल- 
नि्बिकाराजुभूतिरूपसवरथानं तल्लक्षणनिश्चयचारित्रा- 
ज्वीवस्य सम्पययत पराधीनेन्द्रियजनितज्ञानसुखबिलक्ष॒शं 
स्वाधीनावोन्टियरूपपरमज्ञानसुखलक्षणं निवाणं । 
सरागचरित्रास्युनदे वासुस्मनुष्यराज्यविभवजनकों 
मुख्यवृत्याविशिष्टपुण्यवन्धो भवति परम्परया निर्वाण॑चेति 
इसके अल्ाचा अगर वीतरागताको ही घर कद्दा जावेगा 
तो फिर दशबेंगुण स्थान तक के सभी जीव धमशून्य ठदरेंगे 
किन्तु धम का प्रारम्भ चोथे गुणस्थान से ही दहोलेता है-- 
शक्का-चतुर्थादि गुशस्थानों भे मी आत्माके जितने जितने 
अंशमें.वीतरागता हो लेती है उतने उतने अंश में 
बहां-भी धर्म होता है और जितने जितने अंश में 
राग रहता है उतने अंशमे अघमे,इसमें क्‍या वात है ९ 
उत्तर-- तो फिर जहां पर राग है वहां, (उसी आत्मा भे) धर्म 
भी तो होगया | एवं दोनों का एक साथ एक आत्मा में रहना 
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हो सहायता या मेंत्री कहलाती है जसाकि खुद कुन्दकुन्द स्वामी 
ते 2 अपने प्रवचनसार मे चतलाया है। यानी तीत्र (अशुभ) 
अनन्तानुवन्धि रूप राग होगा वहां सम्यरदशनादिरूप धर्म 
नही हा सकता क्योकि तीत्ररागभावच के साथ उसका विरोध है 
किन्तु जहा मन्दराग होता है वहा व्यवहार धर्म भी दोता 
है जेता कि तुम भी कह रहे हो । अब रही जितने * अश की 
चात से आत्माके अंश यानी प्रदेश असख्यात हैं उनमें से कुछ 
पदेशों में से तो राग नप्ट दे।जाबे और छुछ प्रदेशों मे राग 
वैसा का बेसा ही वना रहे, ऐसा तो हो नही सकता किन्तु 
आत्माम ज्ञों रंग यानी कपायभाव था उसमे से कुछ कम 
होगया वह जो पहले गहरा था ( मिथ्यात्वदशा में ) जोरदार 
था सो अब सम्धक्त्व दशा में हलका होलिया जो कि इलका 
राग आत्मा के हर प्रदेश में है और उसी मन्दराग या प्रशत्त 
(शुभ) राग का नाम बीतरागता द्योकर वह घम होता है । 
जसा कि णक कपड़ा गहरा इलदिया था उस पर सूय की घाम 
लग कर उसका गहरापन हटगया. और अब हलका पीला रह 
गया.तो जिसका ख़याल गहरे रड् की तरफ हो जाता है वद 
तो कहता है कि अरे इसका तो रंग उड़ गया यह तो विखा 
दोगया परन्तु जिसका विचार पिलाअमात्र पर हे वह कहता है 
कि नही रज्ञ कहां उड़ गया अब भी तो इसमे जरदी है| 
किग्व एक ग्ृहस्थ वाज्ञार से गेहूँ खरीद करके लाया, 
जिनमे मोटे और मद्दीन कई तरह के बहुत कट्टर थे उनमे से 
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कट्टूरोंकी चुगा जानेलगा तो मोटे मोटे कह्वुरों को कट निकाल 
बाहर करदिया गया । अब जो बुढ्ढा था जिसकी नजर कमजोर 
थी वह तो घोल कि अब तो गेहूं कंकर रहित हो गये परन्तु 
जवान आदमी जिसकी कि नज़र तेज थी वह वोला 
कि नहीं अब भी इन में कंकर है । बस तो इसी प्रकार स्थूल 
दृष्टि से तो चतुर्थादि गुणस्थानों मे अनम्तानुवन्ध्यादि कपाय 
न होने से राग का अभाव होता है किन्तु सूक्ष्म दृष्टि से 
अप्रत्याख्यानावण्णादि कपाय होती है अतः वही रागभाव भी 
होता है एवं इस मन्दराग (शुभराग ) को धर्म मानना या 
सरागता में धर्म मानना मिथ्या कैसे हुवा सद्दी ही तो रहा। 
हां वह धर्म पर्याप्त न होकर अपयोप्त होता है अतः सवेथा 
अवन्ध न होकर प्रशस्तवन्थविधायक हुवा करता है।इस 
बातको बताने के लिये ही इसे व्यवहार घम कद्दाजात[ है। जो 
कि निश्चय धर्म का कारण होता है। ऐसा न मान कर राग को 
ही धर्म मानलेना सो अवश्य मिथ्यातव है क्‍यों कि जो राग को 
धर्म मानेगा वह तो राग की वृद्धि करने में यत्न करेगा इस 
प्रकार से वह अपना बिगाड़ कर जावेगा! परन्तु दीवराग की 
अपेक्षा से मन्दराग को धर्म मानने में यह बात नहीं है वहां 
तो यह दृष्टि होती है कि तीज्र के स्थान पर मन्दराग जब 
धर्म है तो अतिमन्द्राग और भी अधिक घर्म हुवा तथा राग 
का बिलकुल न दोना सो पूर्णंध्म हुवा । एवं ठीत्राग की 
अपेक्षा से मन्दराग को धर्म माननेवाला धीरे धीरे अपने राग 


(* २०६ ) 
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को सर्वेथा हटाकर पूर्णधर्मात्मा बन जाता है और इस लिये 
मन्दरागरूप व्यवहारधमेको निमश्चयघमेक्रा कारण कट्दागया है। 
शह्का-- इस तरद से भी निम्वय मोक्षमार्ग का कारण व्यवद्दार 
मोक्षमार्ग न होवर व्यवहार मोक्षमाग का नाश उस 
(निश्चयमोक्षमाग) का कारण ठदरता है। देखो कानजी 
( रामजीमाणेकचन्द ) कृत तत्वार्थसूत्न टीका का 
अन्तिम परिशिष्ट प्रु्ठ ८०७ की पंक्ति १३ से आगे ) 
उत्तर-- मैय्या जौ जरा शोचो तो सद्दी क्‍या कह रहे हो तुम 
तो खुद ही सममद्धार हो । ऐसा कहना ठीक नहीं क्‍यों कि 
व्यवहारधमे का प्रध्वंश और निम्चयधर्म का होना ये दोनो 
मिन्न भिन्न नही दोते | अगर भिन्न माना जावे तो फिर वह 
नाश क्‍या 'बीज रही, कुछ नही । एवं तुच्छामाव की जेन 
शासन में तो बिलकुल मान्यता है नही । ऐसा तो नैयायिक 
मतठवाले मानते हैं ! जैनमत यद्द कद्दता हैं कि-पूवे (कारणरूप) 
अवस्था का नाश ही उत्तर ( कार्यरूप ) अवस्था का होना है| 
जैसा कि श्रीसन्तभद्र स्वामी ने देवागमस्तोत्र के कार्यात्पाद 
क्षयोहदेतोनियमाल्क्षणात्यथक्‌ इस सूक्मे स्पष्ट कहा दे। जैसे 
कि मिट्टीकीस्थासरूप पर्याय का विध्वंश ही काशपूर्योयका 
उत्पाद, कोशपर्यायका विध्वंश द्वी कुशूलपर्याय का उत्पाद और 
कुशलपर्याय का विनाश द्वी तदुत्तर घटपर्याय का उत्पाद है 
दोनों एक कालीन हैं उनमें कोई समय मेद नही होता । इनमें 
पूर्वे २ अवस्था कारण और उत्तरोत्तर ऋवस्था उसका कराये है 
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बसे दी व्यवहारघम का विध्वंश यानी पूरए दोना ही निम्यय 
धर्म का होना है अतः व्यवहार घम कारण है तो निम्नय 
धर्म उसका काथे, ' जैसा कि हमारे पूर्वाचार्यों ने जगह जगह 
बतलाया है । 
शंका-- श्रीपरमात्माप्रकाश जी की संस्कृत दीका में पृष्ठ १४२ 
पर इस अकार प्रश्न उठाकर कि-निश्चय मोंक्षमा्ग तो 
निर्विकल्प है और उस समय सबिकल्प मोक्षमार्ग है 
नही तो वह ( सविकल्प मोक्षमा्ग ) साधक' कैसे हुवा, 
इसके उत्तर मे बतलाया है कि-मूत नैगम्ननय की अपेच्ता 
से परम्परा से साधक होता है, अर्थात्‌--पहले वह था 
किन्तु वर्तेमान में नही है तथापि भूतमैगमनय से वह 
है ऐसा संकल्पकर के उसे साधक कहा है यों लिखा है । 
उत्तर-- भैय्या जी ! वहां अगर यह लिखा है ठो ठीक ही तो 
लिखा है क्योंकि मोक्ष १ मिश्चयमोक्ष॒मार्ग २ व्यवहास्मोक्षमार्ग ३ 
इसग्रकार तीनवात हुई सो ज्यवद्यास्मोक्षमार्ग तो निम्न यमोक्षमा्मे 
का कारण है और निम्रयमोक्षमार्ग मोक्ष का कारण'। अब 
व्यवहार मोक्षमाग को मोक्ष का जो कारण बताया जाय तो वदद 
मोक्ष की तो परम्परा कारण ही है । साक्षात्‌ कारण तो कह 
(व्यवहार मोक्षमागे) 'निग्धयंमोक्षमार्ग का होता है, जैसा कि 
तत्वाथसारकार लिख रहे हैं । । 
शंका-- आपने उपर जो व्यवहार धरम और सन्दराग को एक 
बतलाया सो कैसे १ क्‍यों कि धर्म तो सम्यग्दशनादिरूप है 
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जो कि ओपशमिकादि भावसय होता है और राग है 
सो ओदयिकभाव है| 
टत्तर-- तुम्हारा कहना ठीक है राग ओऔदयिक ही होता है 
और सम्यग्दशनादि धर्म उससे विरुद्ध औपशमिकादिभावरूप 
मगर मन्दराग जो द्ोता है वह ओऔपरमिकादिभाव रूपता को 
एवं ओऔदयिकपन को भी लिये हुये उमय रूप होता दै। रागमें 
जो मन्दता होती है वह उपशमादि द्वारा ही तो आती है 
अन्यथा कैसे आसकती है | एवं राग और धर्म एक साथ होते 
हैं उसीका नाम सरागधर्म या व्यवहार धर्म है उसके साथ 
वित्त की उपयोगरूप लम्म होती है उसे घर्मध्यान कहते हैं। 
शद्धा-- आप तो कहते हैं कि धर्म ध्यानमें यधासम्भव ओऔदयि- 
कादि पांचों भावों का ही चिन्तवन होता है किन्तु 
समयसारजी की जयसेनाचार्येक्रव तात्पयवृत्ति सें लिखा 
हुवा दे कि ओऔपशमिकादिरूप अशुद्धपारिणामिकभाव 
ठ ध्यानरूप होता है तथा शुद्धपारिणामिक भावष्येय 
यानी उस ध्यान के द्वारा चिन्तवन करनेयोग्य ऐसा 
देखोगा ०३२० की वृत्तिः 
उत्तर-- वहां पर जो लिखा गया हुवा दे वह शुक्ल-थ्यान को 
लक्ष्य करके उसकी वावत में लिखा गया है । धरमेथ्यान में तो 
सभी भावध्येय होते हैं, देखो श्री चामुस्डराय ऊृत वारित्रसार 
में लिखा है कि आज्ञाविचय धर्मध्यान में गति आदि चोदह 
सा्गंणावों द्वारा तथा चोदद गुणस्थानों द्वारा जीवका चिन्तन 
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जैनागमाठुसारसे किया जाता है इत्यादि । तथा द्वादशाजुप्रेज्ञा- 
रूप संस्थान विचयधमेध्यानमे भी पांचों ही भावोंका चिन्तवन 
यथास्थान होता है। अतः मानना दी चाहिये कि घर्मेध्यान जे। 
दोता है वह औपशमिकादि सभी भावों के -विचारों को विषय 
लेकर प्रसृत होता है। जो कि धर्मध्यान चतुर्थादि गुण स्थानोंमें 
होकर भ्शम संवेगादि सद्भावों को अस्फुट करने वाला होता है 
एवं सम्यग्दृष्टि के सम्यक्त्व को इतर छझस्थलोग इन प्रश॒मादि 
भावों के द्वारा ही जान सकते हैं ऐसा नीचेबताते हैं-- 


सम्यक्त्वमव्यक्तमपीत्युदार व्य॑क्तीमवत्येव जगत्ठु सारः 
अष्टाविद्ाज्ञानि मवन्ति तस्य सप्मुच्यतेयानिमया समयस्य ४ ३ 


, अर्थात्‌-- सुम्यग्दशुंन यह आत्मा का परिणाम है जो कि 
उत्पुन्न होकर भी आत्मा में अन्यक्तरूप रहता दै, स्वोसाधारण 
की निगाह में आनेकी यह चीज नही है । मगर उपयु क्त 
अ्रशमादिभाव जो कि उद्ारतारूप होते हैं सो इनके द्वारा हम 

ड़सकों-पहिचान सकते हैं। जेसे स्सोईघर में छिपीहुई अपिको, 
उसमें से होकर उपर आकाश-में फैलने वाली धूवां के सहारे 
से जानलिया जाता दे । यद्यपि प्रशमादिभाव नाम मात्र के 
लिय्ने कभी कभी मिथ्यादृष्टि में भी होज्ञाया करते हैं किन्तु वे 
सब और ही तरह के द्वोते हैं, जैसे कि वामी से उठनेवाली 
खूसर धूवां सरीखी होकर भी धूर्वों की चराबरी नही करसकती 
जरा भी ग़ोर करने पर उससें स्पष्ट भेद दिख पढ़ता हे अत: 
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समभदार आदमी श्रम में नही पड़ सकता | एवं निःशाह्लित, 
निःकांक्षित, निर्विचिकित्मित, अमृढदष्दित्व, उपयूहन, स्थिति 
कर्ण, वात्सल्य और प्रभावना ये आठ भाव और होते हैं. जा 
कि सम्यग्दर्शन के अंग कहलाते है जिनका कि वर्णन क्रमश. 
संक्षेप से नीचे किया जावेगा ! जेसे कि मनुष्य शरीर मे शिर, 
हाथ, पर घगेरह अवयव होते है वैसे ही सम्यग्दशन के ये 
आठ अंग होते है जो कि सम्यरद्शेन से कथंचिद्भेद लिये हुये 
होते हैं। सो किसी मनुष्य के अगर हाथ कट गये या पेर हट 
गये तो वह बिलकुल नष्ट ही हाजाता हो सो वात नही मगर 
बेकार जरूर होजाता हैं, वैसे द्वी रुम्यग्हप्टि के भी इन अंगो 
में से कमी किसी में कोई कमी भी रहजाती है | एवं किसी का 
कोई अंग खाशतोर से पुष्टि पाजाता है जिसको कि लेकर उस 
के गीत गाये जाया करते हैं। अस्तु | इनमें से सबसे पहिला 
अंग तो निःशाहड्टित है जो कि शरीर के समान है उसका 
स्वरूप यह है-- 
मतंजिनोक्त चपरोदितश्वसमा नमेवेतिमतिप्रपश्वः 


कदापिनतस्यसुचर्ण गैत्यात्मतातुसम्बिल्निकपप्नतीत्या । ४४॥ 


अर्थात्‌ जिन भगवान के द्वारा प्रतिपादित मत भी एक 
भत है जैसे कि इस भूतल पर और भी अनेक मत हैं। उनमें 
कही गईहुई सभी बाते विलकुल ही रूठी हो सो बात नहीं ग॒व॑ 
जैनमत में कह्दी हुई भी सभी बात सोलहा आने सही ही हों 


( १६१४ ) 
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सो भी नही कहा जा सकता इस प्रकार के विचार का ताम 
शक्कादोष है सो सम्यग्ट्प्टि के अन्तरज्गञ में कमी नही हो सकता 
क्योंकि वह यह अच्छी तरह जानता है कि जेनमत सर्वेज्ष- 
प्रणीत है उसमें गलती के लिये जगह कहां और बाकी के मत 
अल्पक्ञोके ढ्ारा अपने अपने अन्दाज पर खड़े किये हुये हैं वहां 
पर सत्य का लेने देन क्या | और अगर आन धर्म से मिलती 
हुई बात धुणाक्तर न्याय से वहां कहो आभी गई तो उसका वहां 
मृल्य भी क्या दे कुछ नही । अतः जैनमत और इतरसमतो में 
परस्पर इतना अन्तर है शितना कि सोना और पीतल में होता 
दे , दवां यह सले ही कहा जासकता है कि वर्तमानमें जैनगन्थके 
नाम से कहे जानेवाले कुछ शास्त्रोंमें कितनी दी परस्पर विरुद्ध 
ऐसीबेतुकी बात है जिनसे कि दिगम्बर श्वेताम्बर सरीखा जटिल 
भेद खड़ा हो रहा है.परन्तु सम्यग्टप्टि जीव अपनी बुद्धिरूप 
कसोटी-पर कसकर उसमे से भी खरे और ख़ोटे की पदिचान 
सहज में कर सकता है.! अस्तु आगोनि:कांक्तिताह़को बतलाते हैं 
अपध्यवद्‌ दु.खविधेरपेतु' लग्न: छुखे चागदतां समेतु 
सांसारिकेरूश इतरायमार्य: प्रवर्तने दौम्थ्य मियद्धिचाय॑ ५४॥ 
अथात्‌ कांज्षा के न हाने का नाम निःकाल्तित अक्ल है 
जिसका कि यहां पर वर्रन सुरू दो रहा है । भोग दी सुख देने 
वाले हैं ऐसा शोचकर उनके पीछे पड़े रहना सो कांक्षा कहलाती 
है| मिथ्या दृष्टि जीव मानता है कि इन भोगों में ही सुख है 





( ११४ ) 


अतः वह खाने, पीने, सोने बगेरह में ही जी ज्यान से जुदा 
रहता है पाप पाखए्ड करके भी उनकी पूर्ति करना चाहता है। 
जिससे कि अपथ्य सेवी रोगी की भांति सुखी न होकर उत्तरा 
दुःखी द्वी होता है । हां अगर सयाना रोगी होता है वह 
अपशध्य सेवन से दूर रद कर वर्तमान शान्ति के लिये वाहरी 
उपचार करता हे जैसे कि कोई खुजली वाला आदमी नसक 
खटाई, मिरची, तेल, गुड़ बगेरह जैसी खुनखराबी वाली चीजो 
से दूर रहकर कपूर मिला नारियत्ञ का तेल मालिस करता है 
तो धीरे घीरे नीरोग सी बन जाता है वैसे दी सम्यग्हष्टि 
जीव, चारित्रमाह की बाधा को न सहसकने के कारण उसके 
प्रतीकारस्वरूप समुचित भोग भी भोगता है परन्तु वह जानता 
है कि इन विषय भोगों में सुख नही, सुख वो मेरी आत्मा का 
गुण है जो कि मेरी दुर्वासना से दुःखरूपमें परिणत होता हुवा 
प्रतीत दोरदा है अतः वह. पापबृत्ति से दूर रहता है एवं घीरे 
धीरे नीराग होते हुये अन्तमें विषय भोगों से विरक्त होकर 
पूरो स्वस्थ होलेता है । अथवा यो कहो कि व्य्थ की अमिलाषा 
करना आकांक्षा है जैसे रात्रि में आदमी को लिखा पढी का 
फाये करना होता है दो दीपक जलाकर प्रकाश कर लेता है 
एवं अपना काम निकालदा है जहां सबेराहुवा, सू्येड गा, स्वत: 
प्रकाश होलिया तो दीपक को व्यथेमान कर छुता देता है ! फिर 
भी कोई भोला वालक अगर रोने लगे कि दीप को क्‍यों घुता 
दिया जलने देना था तो यह उसका रोना किस काम का है 
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केवल भूल भरा बालकपन है, बस ऐसे ही ग्ृहस्थ अवस्था में 
तो समुचित कपड़े पहनना, धनाजन करना इत्यादि बातों के 
सहारे से ही अपने उपयोग को निर्मे्ल किया जाया करता है 
मगर त्याग वृत्ति पर आकर भी उन्हीं बातो की अमिलापा को 
लिये रहना, निदान करना भूल है सो ऐसा सम्यग्दष्टि जीव 
कभी नही करता श्रतः निःकांज्षित होता है ! अस्तु । अब 
नीचे निर्विचिकित्सांग का वर्णन करते हैं-- 


न धर्मिणो देहमिदं विकारि दृष्ब्टाभवेदेषघ्रणाधिकारी 
मुणानुरागाच करोतु वेश्या-बृत््यम्रणीतिं रुचये5स्तु वेया ४६ 


अर्थात्‌-- मिथ्यादहृष्टि जीव अपने शरीर की विष्टा 
वगेरह को देख कर तो नही मगर दूसरों की विष्दा बगेरह को 
देखकर नाक सिकोड़ने लगता है, यह नदी शोचता कि इसमे 
धुणा करते की कौनसी बात है जैसा:शरीर इनका वैसा ही 
मेरा सी तो है । परन्तु अपनी तो विप्टा भी चन्दन और 
दूसरे का ख़कार भी विकार इस ऐसे विचार को लेकर वह 
अपने सिवाय ओरों से मुद्द मोड़कर चलता है। परन्तु सस्यग- 
दृष्टि शोचता है कि शरीर का तो परिणमन ही ऐसा है यह 
मल र से ही तो उपजा है ओर निरन्तर मत् को ही बहाता भी 
.._ रहता है फिर इनका शरीर अगर मल्ीन दे तो इसमें कोनसी 
नई वात है, इनकी आत्मा तो वही सम्यग्दर्शनाव्रिपघमेयुक्त 
हैं ऐसे विचार से वह धर्मात्मा जीवो की वैयादृत्य करने में 
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संलग्न होता है और घम्मे के प्रति होनेवाली अपनी रुचि को 
पुष्ट बनाता है। आगे अमृढ हृप्टि अ'ग का बरणेन किया जा 
रहा है-- 

नमोहमायातिक्ुुयुक्तिमिये :पएथज्जनाना, प्नपपत्तिवीय: 

सर्वत्रदेवागमगुर्ष मिज्ञ/सदेव भृत्वा शुणतोनतिज्ञः | ४७॥ 
अर्थात्‌ जो देव यानी परमात्मा, आगमस यानो निदोप शिक्षण 
ओर गुरुयानी साथु इन के स्वरूपको अच्छी तरह जानता दै। 
सत्संग स्वानुभव और युक्तियो के द्वारा जिसका ज्ञान परिपक्व 
बन चुका है अतः जो सर्वसाधारश लोगों की वातों में या 
धू्त लोगों की कुदकों में फंसकर कभी भी उथल पुथल नहीं हो 
पाता हैँ एवं उ६ण्ड तो नहीं मगर हरेक के आगे माथा लुढ़ 
काने वाला भी नहीं होता कितु जिसमें जैसा गुण देखना है उसका 
चैसा आदर अवश्य करता है सद्रा और सब जगह हंस की 
भांति विवेक से काम लेने वाला होता है वह अमूढ दृष्टि अंग 
का घारक कहा जाता है। अब यहां पर म्संग पाकर संक्षेप 
में ऋमशःदेव, शात्र और गुरु का स्वरूप बताया जाता है 
उससे पहले देव का स्वरूप- 

रागादिदोपाइुच्छिय सवेकज्ञव्यव मधिष्ठितः ह 
विदेहभावनिर्देष्दा परमात्मा अ्रसिद्ध यति ॥०॥ 

अर्थात्‌- जिस आत्मा ने अपने अन्दर अनादिकालसें निरन्तर 
रूप से उत्पन्न होते रहने वाले राग द्वेप मदमात्सयादि विकारी 
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भावों का मूलोच्छेद करके पूर्णतया भ्रध्यंशाव्मक अभाव करके 
स्वेज्ञ पन को पालिया द्वो एवं यह जीव सशरीर से निःशरीर 
किस प्रकार वन सकता है इस प्रकार के सवक को इन संसारी 
जीवों के सम्मुख उपस्थित करने वाला हो बह परमात्मा 
कहलाता है जिसको कि आदश मानकर हम अपना सुधार कर 
सकते हैं । 

आप्तोपज्ञमनुल्ल॑ध्यमदृष्टेष्ट विरुद्धवाक्‌_ 

तत्वोपदे शक्ृत्सावशास्त्र' कापथघट्ट नं ॥ २॥ 
अर्थात्‌-जो मूल में सर्वेज्ञ का कहा हुवा हो, किसी भी चीज का 
परिणमसन कभी भी जिसके कथन से बाहर नहीं जासकता हो, 
इसी लिये जिसमें प्रत्यक्ष से और अनुमान से भी कोई अडचन 
खड़ी नहों की जा सकती हो, विहक्ृतमार्ग का खण्डन करके 
जो वास्तविकता पर जोर देने वाला हो, अतः सबका भला 
करनेवाला हो वही आंगम है ! 

नेराश्यमेव यस्याशा55रम्मसन्नविवर्जित: 
साधुःस एवं भूभागे ध्यानाध्ययनतत्पर: ॥९॥ 

अरथात्‌-- निराशपना--आशा,ठृप्णा से बिलकुल रहित 
हो रहना ही जिसकी आशा यानी सफलता हो, जो किसी भी 
प्रकार के काम धन्धे से और घनाद़ि से सर्वेथा दूर रहने वाला 
हो, जो ध्यान और अध्ययन में यानी उपयुक्त परमात्मा को 
याद करने में या पूर्वोक्त आगम के पढ़ने में ही निरन्तर लगा 
रहने वाला हो वद्दी इस भूत्तल पर साधु कहलाने का अधिकारी 
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होता है। आगे उपंगृहनांग-- 
अशक्तमावोत्थसघमिदोषनाच्छादयन्नेष गुर्णककोशः 
अकण्टझ मत्यथमातनोतु'न को5पि कष्टानुभवं करोतु ५८ 


अर्थात्‌-- प्रायः ऐसा देखने में आता है कि जो जैसा 
दाता है वह दूसरों को भी वैसा ही समझता है जो चिल्म 
पीने वाला है वह उस चिलम को भ् दूसरे के सामने में भी 
फर देता दे कि लो पीना, भलेदी वह नही ही पीता दवों। बस 
तो सम्यग्टप्टि जीव खुद गुणवान हं।वा है अतः ओरों को भी 
शुणवान दी समझता है, उसका विचार उनके गुणों की ओर 
ही भुकता है| चह यह भी जानता है कि भूलजाना या फिसल 
पडना कोई बड़ो बात नहीं है, में भी तो भूला करता हूं। 
शरीरधारी होकर ऐसा तो फोई विरला ही हो सकता है जो कि 
भूलता ही न हो उसके तो आगे सबको शिर झुकाके चलना 
पड़ता है वाकी तो सभी भूल के भण्डार है। अतः जो कोई 
आदमी सत्पथ का श्रद्धालु तो हो किन्तु उसपर समुचितरूप से 
चलने में अशक्त हो, वें समकी ओर आल्तस्य के कारण ठीक 
न चल सकरहा हो इस लिये उसमें कोई प्रकार की कमी आगई 
हो तो उस कमी को लेकर उसकी अवज्ञा नहीं करने लगजाता 
चल्कि उसको न याद करते हुये उसके अन्दर दोने वाले शेप 
गुणों को लेकर उसका आदर करता है। दूसरे भी कोई अगर 
उसकी निन्‍्द्रा करने लगते हैं तो उन्हें भी समझता है कि भाई 
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'सहाभजकानोडीम-ुकाकर नाइक, जाओ जाांशााओं 


सादेब आप ऐसा क्‍यों कह रहे हो आपने उनमें ऐसी कौनसी 
बात पाई ताकि थे विचारे आदमी ही न समझे जावें । किसी 
को भी इस श्रकार बेकार कोशने से तो वह न भी है तो वैसा 
ही बन जाता है इत्यादि । इस, सम्यग्दप्टि के इस वतोव से 
किंसी.को भी कोई 'कंष्ट नही हो पाता और गलती खाने वाला 
आदमी भी धीरे धीरे अपनी गलती को ठीक करले सकता है 
एवं मार्ग सुचारु और निष्कण्टक बन जाता दै। अतः इसका 
नाम उपगृहनांग है । अब आगे स्थितिकरण का वर्णन-- 
भ्ंद्धानवश्वाच णाचच्यवन्त; संस्था पिता: सन्तु पुनरतद॒न्ध: 
अनेक विध्न प्रकरेषत्न येन सन्‍्मानसोत्साहवशंगतन ॥॥४६॥ 
अर्थात्‌--- भ्रेयांसि बहुविन्नानि इस कहावत,के अनुसार 
भली बातों में बाघाये तो अनेक आकर खड़ी होती हैं मगर 
साधक कोई विरला ही होता है ऐसी दांज्त मे अगर कोई 
भोला आदमी सनन्‍्माये पर लग. कर भी उस पर से चिग रहा 
हो या उसे ठीक नही पकड़ पारहा हो,उसपर चलने भे असमर्थ 
हो रहा हो तो उसकी सद्दायता करना सम्यस्द्रप्टि आदमी का 
काम हो जाता है । क्‍यों कि ऐसा करने से उसकी सन्‍्मागग के 
प्रति रुचि अस्फूट द्ोती है जिसका कि द्ोना सम्यग्टप्टि के लिये 


परमावश्यके दे उसका जीवन है, अतः यह स्थितिकरण उसका 
श्ँग होजाता है | आगे वात्सल्य का वर्रन करते हैं-- 


( ६९०१ ) 
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सिक्का कनया्प-सक.. धपनाशि-नीक ऋाक.. धाम. आम 


धर्मस्प मंग्राइक एप यस्माद धर्मात्मनानाम्तु विनासतर्मात्‌ 
म्निद्य तबत्स॑ प्रतिधेनुतुल्यः सधर्मिणं बीच्यविवेककुल्य: ६० 
अर्थात-- बेस तो सम्पग्दष्टि जीव का प्राणी मात्रके प्रति 

प्रेमभाव होता है किन्तु किसी भी धर्मात्मा की वह देखपाता है 
तब ते बछड़े को देखकर गद की भांति उत्सुक ही हो लेता है। 
क्योकि वह धर्म का थाहक हो।ता है जो कि घम्माव्मावो के पास 
ही दीख पडता है धर्मात्मा को छोड़ कर घम अन्यत्र नहीं 
मिलता । यद्यपि प्रेम ते। संसारी प्राणियों मे भी होता है, पति 
पत्नी मे, भाई वहन में, पिता पुत्र मे ओर अड्रोसी पड़ोसी में 
भी अमर हुवा करता है जे कि अपन अपने मतलब को लिये 
हुये है।ता है जहा मतलब सा कि उसमें कमी आ जाती हे 
था बढले में विरोध भी आ धमकता है| परन्तु सम्यग्ट्रप्टि का 
भर्मात्मा के प्रति जो प्रेम हाता है वह कुछ आर हो प्रकार का 
हं।ता है उसमे स्वार्थ का नाम भी न होकर वद्द केवलमात्र 
परमार्थ का पोषण करने वाला होता हैं उसका नाम वात्सल्य 
है | अब प्रभावनाक़ बतलाया जाता है-- 

प्भावयेदेष सदा स्व्र्म माप्नोतु लोकोयत एवशम | 
कदापि कुर्यादशूणितं न कर्म प्रभियते येनतुघमंमर्भ ६१ 


अर्थात-- इपयु क्॒ चप्टा के धारक सम्यम्हप्टि जीव 
को चाहिये कि वह अपने धर्म की निरन्तर वृद्धिगत करता रहे 


( २२ ) 





अपने आत्म परिणाम उत्तरोत्तर निर्मेल से निमेल बनते चल्त 
जावे ऐसी उपाय करे ! ऐसा घृणित कमे तो कभी स्वप्न से भी 
न करे जिससे कि धर्म के ऊपर मम की चाट आपाबे | मग- 
वदुपासना, सदूगुरु सेवा आदि धरम कार्यों में अम्सर बना रहे 
ताकि और लोग भी उसे आदश मान कर उन कार्यों को तत- 
रता से करने लगें ओर अपना भला कर पाव इस प्रकार के 
अखण्डोत्साह का होना ही धर्म प्रभावना है । 

शझ्बा-- भगवदुपासना सदूगुरु सेवादि में अग्रसर बनना 
तो शुभ राग रूप होने से पुरुणक्रिया है उसको धर्ग कार्य 
मानना तो भूल है । 

उत्तर-- मैय्या देखों धर्म नाम सम्यक्त्व का ही तो है 
आर वह जिसके हो वह रूम्यक्त्ववान्‌ धर्मात्मा होता है वह 
जब अहदुपासनारूप अपने परिशास करता है तो वह उस 
धर्मात्मा का परिणाम धर्म कार्य नहीं तो और क्या है ? उसमे 
घर नही होता इस का अथ तो यह हुवा कि बहां पर सम्यत्व 
नही रहता सो क्‍या अहेदुपासना के समय सम्यम्दष्टि का 
सम्यक्त्व नष्ट हो जाता है ! नही, बल्कि आगम तो यह कद्ता 
है कि इतर ग्रहस्थोचित कार्य करते समय जो सम्यक्त्वी का 
समक्त्व है उसकी अपेक्षा अहेदुपासना में विशद्तर बनता है 
अतः वहां धर्म की प्रभावना हुवा करती है जैसा कि श्रीकुन्द 
कुन्दाचाय ने अपने मूलाचार के पदत्चाचाराधिकार में लिखा है- 











धन्म कहा कहणेशयवाहिर जें।गहि चावि अणवज्जे | 
धम्मों पहाविद्यों जीवेसु दयामुकम्पाए ॥5२॥ 

अधात्‌-- तीथ हर चक्रवर्तो नारायणादि महा पुरुषों की 
कथा करने से, दान पूजादि कार्यों से,जोवों पर ढया भाव करने 
से ऐसे २ ओर भी निर्दोष कारयरूपमे अपने परिणामों के करने 
से धर्म प्रभावित है।ता दे । दां यद्द बात दूसरी कि ऐसे कार्य 
में सम्यग्हप्टि जीच के प्रशस्त पुण्य का भी आश्रव होता दे सो 
अगर आश्रव हाने मात्रसे धर्म न कहकर अधर्म कहा जाबे तब 
ते। आश्रव तो शुद्धोपचोग में भो हाता है | परन्तु सम्यग्दष्टि 
का शुभापयोग और शुद्धोपयोग ये दोनों धर्मरूप ही होते हैं । 
अधमे ता मिथ्यात्व का नाम है जो कि मिथ्याहप्टि में ही 
हं।ता हैं अतः उसकी सभी क्रियायें अधर्म रूप हो द्ोती है । 
खाना पीना बगेरह क्रियाये ते योग और उपयोग दोनों में 
अशुभ रूप होने से धोर अधम, अर्थात्‌-पापरूप होती है मगर 
वह जो भगवदुपासनादि क्रियाये करता है तो वहां पर भी 
इसके उपयोग तो अशुभ ही होता है सिफे योग शुभ होने की 
वजह से अप्रश॒स्त पुथ्यका आश्रव होता दे अतः पुण्य क्रियाये 
कही जाती हैं । द 

शक्का-- वीतरागपन का नाम धर्म और सरागपन को 
अधम कहट्दे तो क्‍या दोप है । 

उत्तर-- ऐसा मानने से फिर वाहरवें गुण स्थान से 
नीचे वाले लोग सभी अधर्मी ठहर जाते हैं परन्तु हमारे सान्य 


( १२४७ ) 








जैन शासन में तो घमम या मोक्षमार्ग, चतुर्थ गुशस्थान से सुरू 
हो जाता है जो कि सरागधर्म और पीतराग धम के नाम से 
दो भागों से जरूर विभक्त किया हुवा है सो चतुर्थ गुण स्थान 
में सुरू होकर दशवे गुण स्थान के अन्त तक सरागधर्म होता 
है उससे ऊपर में बीतराग धर्म बन जाता है। अस्तु। 
पारम्मिक सम्यग्दष्टि जीव पूर्वोक्त प्रशमादि भावों का धारक 
तथा निःशद्धितादि अब्ञे का पालक होते हुये सदाचार का पक्त- 
पाती द्ोकर दुराचार का विरोधी हुआ करता है सो ही नीचे 
स्पष्ट करते हैं--- 

एवं सदाचार परोडप्यपापी चारित्रमोहोदयतस्तथापि 


महाब्रतेम्पोड्यमिहातिद्र: देश ब्रतानिक्रमितु' न शरः ६२ 

अर्थात्‌-- इस प्रकार ऊपर जिसका वन किया जा 
चुका है वद्द अन्नत सम्यग्हप्टि जीव पापों से यद्यपि दूर रहता 
है, सदाचार का पूरा हवामी दोता है फिर भी चरिज्न मोह के 
वीब्रोदय के कारण महात्रतों की तो कथा द्वी क्या किन्तु श्रावक 
के पालन करने योग्य बारह त्रतों को भी धारण करने के लिये 
समथे नही होता दे | जैसे क्रि एक भले घरका नोजवान लड़का 
जिसकी कि अभी शाढ़ी नहीं हुई है वह यद्यपि खस्लीप्रसज्गन से 
दूर दै फिर भी स्रीप्रसज्ञ का त्यागी नहीं है बल यही अवस्था 
इस अन्नत सम्यग्टष्टि की होती हे त्यागी या त्रती न होकर भी 
पापा चारी नहीं होता । 


( ११४ ) 
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यदा द्वितीयाख्य कपाय हानि:सुभ्रावकर्त्व॑ लभते तदानीं 
न्यायाचिते भोगपदे5प्कर्पस्मन्तोप एवास्यवथा न तप! ६३ 


अर्थात्‌-- अब जब कि उपयुक्त अभ्यास के बल पर 
अप्रत्याख्यानावरणीय क्रोध, मान, माया और लोभ नामक 
दूसरी कपायों का भी क्षग्रोपशम होलेता है तो यथाविधि 
अगुन्तों के पालन करने में तर होकर स्पप्टरूप में श्रावक 
बनता है जिससे कि न्यायोचित विपयमोग भोगने में भी इस 
की बृत्ति अब सीमित दोलेती है । जेंसे भानलो कि अन्त 
अवस्था में तो अपनी ख्री से रात में या दिन में भी जब चाहे 
तय वतिया लिया करता था मगर अब दिन में कभी भी न 
याद करके रात्रि में ही उसके साथ प्यार करने का दृढ़ संकल्प 
अपने मनमें रखता है इस प्रकार प्रवंकाल की अपेक्षा से अब 
कुछ सनन्‍्तोपष पर आजाता है । अपने किये हुये संकल्प से 
सिवाय की वात को तो कभी भी याद ही नहीं करता किन्तु 
अपने संकल्पेचित विपय में भी व्यथ की आशा, तृष्णा से 
बचने की चेप्टा रखता है । एवं इसका मन हृठतर बन 
जाता है ताकि -- 


ह्लिय श्रितस्यापिततो5ल्प एवाप्तपंचमश्येति बदन्ति देवा! 
चतुर्थ भूमी भजतो जिनश्व वन्धोयथास्पात्स्थिति भागमश्ञ: ६९ 
अर्थात-- जिस प्रकार मिश्याह॒प्टि की अवस्था से 


( १०६ ) 
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सम्यर्टष्टिपन स्वीकार करने पर ज्ञानावर्णादि कर्मों वा ऋल्प- 
स्थिति और अनुभाग लिये हुये बन्ध होने लगा था वैसे ही 
अज्त अवस्था स इस देशत्रत समय में ओर भी कम स्थिति 
अनुभागयुक्त होने लगता है । चतुर्थगुणस्थान में मगवद्धजन 
सरीखा . पवित्र कार्य करते समय भी उन दुष्कर्मों का वैसा 
अल्पबन्ध नही होता था जैसा कि इस पश्चमगुणस्थान में 
आजाने पर स्लीसम्पक्र करने के काल में हुवा करता दे। क्यों 
कि कर्मबन्धन का द्विसाब वाह्म प्रवृत्ति पर निश्चित न रह कर 
'मनुष्य के कपायांशोंपर अवलम्बित माना गया है | कषाय इस 
पद्थमगुशसर्थान की अपेक्षा चतुर्थ गुशस्थान में हरहालत में 
अधिक दी दोता है अत: बनन्‍्ध भी अधिक ही होता दे इसी 
यात को उदाहरण से रपष्ट किया जाता है-- 


लक्षाधिपस्या स्त्ययुत॑ शर्त वा तथा कषाय प्रचयावलम्बाद 
तत्राजुयुक्रो5घिक एव राग्स्ततोज्युतो5त्यथमियात्स आगः ६५ 
अर्थात-जैसे एक लखपति है ओर दूसरा हजारपति ता 
लखपति में हजारपतिपन की भी ताकत है और शतपतिपन 
की भी | हजारपति में शवपतिपन को ता ताकत होती दे मगर 
लखपतिपन की नही । यैंसे ही मिथ्याहृष्टि अवस्था, में तो 
अनन्तानुवन्धि कपाय होनेसे अप्रत्याख्यानावरण और प्रत्याख्या 


नावरण बगेरद सभी कपाये द्वोंती हैं अतः “उसके वैसा ही 
धोर कर्मों का बन्ध भी हर समय द्वोता रता है| सम्यम्द॒ध्टि 


( रैं*ड ) 





रा अंगााकांज जरा अं सयरा००+रनमिारा 2 आयाम - सन्त न्‍न्‍न.... ऑनाओओ. पा... रही शक, रा सका. सग्पाइयाा+...९२न पा माय, क 9 हम गा >भक-म-वाक०- कम, 


होजाने पर अनन्तानुवब्धि कपाय का तो अभाव होजाता है 
अतः उससे होने वाला वन्ध तो नही किन्तु अग्रत्याख्यानावर 
कपाय होनेसे उससे ह।नेवाला ओर साथमें प्रत्याख्यानावरणाहि 
से होनंवाला वन्य भी होता रहता है। श्रावक होजान पर जन 
कि अप्रत्याख्यानावरण का भी अभात्र होलिया तो उसके सिफ 
प्रव्याख्यानावरणादि जन्य स्वल्पवन्ध होना ही वाकी रहता दे 
वही हं।ता रहता दे । हां वह वात दूसरी कि प्रत्येक कपाय के 
भी असंख्यात लाकप्रमाण भेद होते हैं अतः उनमे आपस में 
दीनाधिकपना ओर तज्न्य दीनाधिक बन्ध भी होता है 
पर-तु ऐसा कभी नहीं होसकता कि एकत्रती श्रावक के अब्नती 
सरीखी दोत्न कपाय वा वैसा तीम्रवन्ध होने लगे। 
शद्भा-- हम अत्यक्ष देखते हैं. एक श्रती आदसी के कभी कभी 
साधारण ग्रदस्थ से भी अधिक क्रोधादि हो आते है । 
उत्तर-- ऐसा जो देखा जाता दे वह तो लेश्याकृत विकार है । 
कपाय के रद्य से हं।नेवाली मनक्‍्चन और काय की प्रवृत्ति 
का नाम लेश्या दे वह कृष्ण, नील,कापोत और पीत,पद्म,शुक्ल 
के भेद्‌ से छः प्रकार की होती दे | इनमें- से अन्त अवस्था मे 
भी कृष्ण से लेकर शुक्ल तक और जअतीपन में भी पीतृलषेश्या 
से लेकर शुक्ल॒लेश्या तक यथासम्भव यथावसर बदलती रहती 
हैं ।सो कमी किसी अन्नती के मन्दलेश्या और किसी अती के 
तीत्रलेश्या का दोना बड़ी बात नही, फिर भी अगर वह सथा 
ब्रती है तो गुस्से में आकर भी अन्नती का सा कार्य करने 


( शैश्ए ) 
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लगता है कया ? मानलो एक अस्बाके दो लड़के हैं, एक अन्नती 
और दूसरा अजती दोनोंने विचार करके अस्बासे कहा कि मैय्या 
आज तो लड्डू खानें को तबियत चाहती है सो लडडू बनाना 
मगर वह लड्डू बनाना भूलगई उसने भात बनालिये, भोजन 
के समय कटद्दा कि आवो बेटों भाव तैयार होगये खालो,इस पर 
अब्नती ने तो शोचा कि चलो कोई बात नहीं मात बनाये हैं तो 
भात ही सही | उधर त्रती कहता है कि आज कई दिन से तो 
मोदक बनाने को कद्दा था सो क्‍यों नही बनाये में तो नही 
खाता, यों रोष में भर आता है, इतना तो हो सकता है किन्तु 
इस रोष ही रोष में बाजार से हलवाई के यहां से लड्‌डू लाकर 
खालेबे ऐसा कभी नही होसकता '* जेसे कि अज्ती के मनमें 
आजाबे तो खरीदकर झट खाने लगजाता है, बस यही इन 
दोनों के अन्दर अन्तर होता है जो कि उसकी कषाय का अन्तर 
है और अन्तरंग में सदा बना रहता है इस कषाय विशेष से 
ही त्रती की अपेज्षा अन्ती के अधिक बन्ध माना गया है सो 
ठीक ही है । घास खानेवाला हिरण दूब चरते समय भी अपनी 
भद्गेता के कारण उतना पाप नही करता है जितना कि नीन्द में 
सोरहा हुवा चुहों का खानेवाला बिलाब,ऐसा माननाही होगा 


एवं ततीयाख्य कपायहानेभोंगापयोगायमनो<लुजाने 
तथापि सत्कर्मणि संग्रवृत्तिन किन्त्वम्नुष्यात्मसुखाभिवृत्ति: ६६ 


अर्थात्‌ू-- श्रावकु अवस्था में यद्यपि त्याग की तरफ 


( १२६ ) 
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मुऊाव हुवा करता हे फिर भी आंशिक भोगोपभोगो का माँ 
उपय।ग होता रहता है, मगर जहां प्रत्यास्यानावरणीय कपाय 
का क्षयोपशम हुवा कि भागसामग्री से कुछ भी प्रयोजन नही 
रहता । सजी, पुत्र, धन, मकान बगे (हू सभी तरह की बाह्य ऐश 
आराम की चीजों से अपने डप्ग्नोगा को हटा कर आदमी 
मुनि वन ञया करता है । 
शंका--चाझ्य वस्तुतों का व्याग तो द्रव्यलिगी मुनि के भी होता 
है सो क्‍या उत्तके भी प्रत्युख्यानावर्रणीय कषाय का 
ज्योपशम द्वोता है ! 
उचत्तर- द्रव्यलिद्ली मिथ्याहझीट मुनि के किसी भी कपाय का 
क्षयोपशम नही हुवा करता मगर अनात्मभावरूप मिथ्यात्व के 
दीने से उसके और सभी चारित्रमोहनीय कपाये एक अनन्‍्ता- 
नुवन्धि के रूपमे उठयमें आती रहती हैं, वह भव्यसेन मुनि की 
भांति अपने आपको वड़ाभारी तपर्वी मानाकरवा है । ओरों के 
प्रति छुच्छता का भाव उसके अन्तरंगसे घर कियेहुये रहवा दे । 
वह मानता हेनकि में जो यह तपस्या कररदा हूं सो किसी से 
भी न होनेवाला वहुत ही बड़ा काम कर रहा हूँ। इस प्रकार 
का मिथ्यामिमान ओर घधममात्मावों के प्रति घृणामाव उसके 
सदा बना रहता है । 
शंका- ऐसी हालत मे उन्हें जो अन्तिस श्रेवेयक तक की भ्राप्ति 
हो जाती है.सो केसे होजाती है * 
उत्तर-- उनके मल, बचने ओर काय नामक योगी की प्रवृत्ति 


( रै३े० ) 
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मद्नाज्न॒तादि सय शुभ रूप होती है जिससे उद्चगोद्नादि पुख्च 
प्रकृतियों का वन्ध द्ोकर उन्हे अह्मिन्द्रपद की प्राप्ति होजाती है 
फिर भी उन्तका उपयोग मल्तिन ही बना रहता है अतः संसार 
का अभाव कभी नहीं हो पाता । 
शक्का-- इसी लिये ठो दस कहते हैं कि शुभोपयोग शुद्धोपयोग 
का साधन नही है यानी शुभ क्रिया करते करते यह 
जीव अन्तमें, नियम से शुद्धता को प्राप्त कर जाता है 
ऐसा मानना गलत हे। 
उत्तर-- उपर सिर्फ शुभयोग के वावत की बात कही गई हे 
जो कि द्रव्यलिड्डी के हँ।ता है। उसके किसी भी' जैनाचारय ने 
किसी भी जगह शुद्धोपयोग का साधन कभी भी नहद्दी बर्तल्ञाया 
है अतः उसे ही शुद्धोपपयाग का साधन मानने वाला अवश्य 
भूल खाता है, परन्तु शुभोपय्रोग की चरमावस्था शुद्धोपयोग 
का कारण 'जहूर दे जैसा कि आचार्या ने बतलाया है | तुम 
जो शुभोपयोग कोःशुभ ,योग- में घसीट रहे हो सो ठीक' नही 
है। शुभ योग भिन्न चीज है" और शुमापयोग' भिन्न | योग 
तो आत्मा की मन, बचन, काय के निर्मिचासे" होनेंवाली 
सकम्पता का नाम है और उपयोग नाम चेतन्‍्य परिणास का | 
वे दोनें ही अशुभ, शुभ और शुद्ध के भेद से तीन तीन “तरह 
के होते हैं । हिंसा करना, भ्ूठबोलना, डाह रखना इत्यादि: 
रूप चेष्टा का नाम अशुभ योग है जो-कि ' पापंबन्ध का कारण 
दोता है | जीपोंकी रक्का करना, सत्य-बोलना, जिंनस्मरण करना 


( ९१३१ ) 
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इत्यांदि रूपचेष्टा को' शुभयोग' कहते हैं. जिससे कि:पुर्य का 
बन्ध होता है | निरीहता से कायादि की चेष्टा का नाम शुद्ध 
योग है जिससे कि किसी भी तरहका-बन्ध न होकर इयौपधिक 
आश्रवमात्र होता'है । 
शरीर और आत्मा को एक मानते हुये इन्द्रियाधीनबृत्ति 
का नाम अशुमोपयोगः है जो कि अनन्त संसार काःकारण' है । 
शरीर से आत्मा को भिन्न; “नित्य ज्ञानस्वरूप'मानते-हुये-एवं 
वीतरागता की तरफ भुकते'हुये' सह्तिचार का नाम शुभोपेयागः 
है जो कि परीतंसंसारपन का साधन है ॥वीतराग भाव का' 
नाम शुद्धोपयोगः है जो संसारामावका-“साक्षात्‌-कारणहै । इचमें 
से अभज्य जीव के और मिथ्यादष्टिमव्य-जीव'कें भी उपयोग 
तो अशुभ ही द्वोता है किन्तु योग शुभ एवं-अशुभ-पलटते रद्दते 
है। सम्यग्दष्टि'के अशुभोपयोगःका अभाष॑ होकेर-शुभोपयोग 
फिर शुओपयोग से- शुद्धोंपयोग होठां है ।-यानी सम्यम्टप्दि 
जीव के योग तो अशुभ; शुभ ओर 'शुद्ध ऐसे तीनों-ही प्रकार 
का यथा सम्भव होता दै, क्‍यों कि एक' सम्यग्दष्टिशजीव' जिंस' 
समय युद्ध में,प्रचृत होरद्या दोता' है तो 'वद्दां उसके उपयोग -तों 
शुर्भ'किन्तु योग अशुभ 'हुवाकरता है, चद्दी जबःमगवत्पूजनादि 
कार्यों में-पबूत्त होतां है" तो उपयोग और- योग दोनों शुभ 
दोते हैं ओर वीतसगदशा में*उसके बें'दोनों शुद्ध.होजावे-है-। 
शक्षा -- योग ओऔर-उपयोग पमिन्न भिंन प्रकारे के नही होंसकर्ते) 
(देखो कानजी की रामजी माणेकचन्द दोषी कृत-सत्वाध 


( १३३२ ) 





सूत्र की छटी अध्याय के सूत्र तीसरे को टीका ) क्‍यों 
कि जैसे जीव के विचार द्वोंगे वैसी ही उसकी चेष्टा भी होगी । 
उत्तर-देखों मैयाजी मानलोकि कोई एकआदमी अपनेसे अधिक 
शक्तिशाली अपने शत्रु को परास्त करना चाहता है जिसके 
लिये नवरात्रानुष्ठान करता आरास्म्म "करता है । जिसमें मन से 
तो अपने इष्ट भगवान्‌ का स्मरण करता है, बचन से मगव- 
न्रामोबारण और शरीर से भगवत्पुज़न में संलम्न दो रहता दे 
तो वहां पर उसके यागचेप्टा तो शुभ दे किन्तु विचार जो दे 
वह शह्॒द्मनरूप ख़ुद्गजेमय होने से अशुभरूप है । 
शझह्ा- विचार मनके द्वारा होता दे ओर योगोरमे भी मन-योग 

प्रधान दे फिर दोनों मिन्न २ कैसे सो अभीतक हमारी 

समझ में नही आया * 
उत्तर--तुम्ह्ारा कहना ठीक है विचार ओर मनोयोग थे दानों 
होते हैं मन के द्वारा किन्तु विचार आत्मा के ज्ञान गुण का 
परिणाम है ओर योग आत्माके प्रदेशवत्त्वगुण का (कम्पनरूप) 
परिणाम | फिर इन दोनों के मिन्न २ होने में चाधा क्या है ? 
कुछ नही । सो द्र॒व्यालिद्ली मुनि का वाह्य वस्तुवों का त्याग 
योगमात्र से होता है उपयोग से त्ञद्दी, परन्तु जो सच्चा त्यागी 
होता है वह तो वाह्मवस्तुनों की व्यथमान कर सहज ही उनसे 
विम्मुख्‌ हो रहता है ) जैसे कि खाते खाते किसी का मन भर 
गया तो फिर वह खाने के तरफ की अपनी भावना हो 


छोड़ देता है । 
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हां इस प्रकार का व्याग करके मुनि होजाने पर भी इस 
की वृति एकान्त आत्मासिमुझी नही होजाती, परन्तु वीतराग 
सर्वेज्ञ भगवान का ध्यान करना, वीतरागपन का निर्देश करने 
वाले उपदेशों को याद करना, सदगुरुषो की वेंय्यावृत्य.करना 
बीतरागियो के पास रहने को ही चाहना इत्यादि सत्कारयों के 
करने में संत म्न चनता है यानी इन बातों के दाता ही तो अपन 
आत्म म्वरूप का महत्व अपने हृटय में उतारता हे जैसा कि 
श्री अरहन्‍्तभगवान्‌ वीतराग और सर्वेज्ञ होते हैं और जैसा 
अरहन्त का स्वरूप है वेसा ही मेरी आत्मा का भी स्वरूप है, 
परन्तु सीधा आमस्वरूप पर अभी नही जमने पाता | क्योंकि 


यतो5न्तरासंज्वलतीह राग! दन्दद्यते5नेनकिलात्मबाग: । 


नायातुमहंत्यत एव भेद-विज्ञान पृष्पंछुमनः स्थले5दः ६७ 

अर्थात्‌ - अब भी इसके आत्मरूप वाग की जमीन में 
संज्वलन नाम का कपाय था रागभाव अपना असर 
किये हुये रहता' है ताकि बिलकुल परालम्बन से रहित अपने 
शुद्धात्मस्वरूप पर आकर जमजानेरूप भेद्विज्ञान जिसको 
कि शुकलध्यान भी कहते हैं वह इसके मनसें नही स्फुरित 
हो पाता जो कि भेदविज्ञान आत्मीक सफ्लता के लिये पुष्प 
का कार्य कर्रता है । 


मेंद विज्ञान का खुलासा-- 
सेद विज्ञान हें भेद और विज्ञान ये ठों शब्द हैं जिनमें 


( १३७ ) 
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परस्पर समास होकर भेदविज्ञान एक शब्द बन गया हुवा दे । 
सो सेदस्यविज्ञानं ऐसा पष्ठी तत्पुरुप समास किया जाय तब ठो 
“एकक्षेत्रावगाह होकर भी शरीर और आत्मामें जो परस्पर भेद 
है उसका ज्ञान यानी देह और जीव में परस्पर एक वन्धानरूप 
संयोग सम्बन्ध है फिर भी ये दोनो एक ही नही होगये हैं 
अपितु अपने अपने लक्षण को लिये हुये भिन्न भिन्न हैं। रूप, 
रस, गन्ध और स्पशीत्मक पुदूगलपरमारु्चों के पिण्डस्वरूप 
तो यह शरीर दै किन्तु उसके साथ साथ उसमे 
चैतनत्व को लिये हुये स्फुटरूप से भिन्न प्रतिभापित दोने वाला 
आत्म तत्व है? इस प्रकार जानना तथा मानना यह मतलब 
हुवा सो यह भेंद्विज्ञान तो चंतुर्थगुणस्थान में होलेता दे । 
किन्तु जबकि भेदेनसेटाद्म यदिज्ञानं तदूभेदविज्ञानं ऐसा 
समासलिया जाचे तो फिर कम्मो को दूर हटा कर यानी राश 
दृपादिभाव कर्माका नाश करडालनेपर जो ज्ञान यानी शुद्धात्मा 
का अनुभव हो उसका नाम मद॒विश्ञान सो यह प्रथक्त्ववितर्क- 
बीचार नामक शुक्लध्यान का नाम बन जाता है जो कि यहां , 
इष्ट है और जिसके कि, सोलहों आना सम्पन्न है| लेने पर 
उसके उत्तर क्षण में एकत्व को श्राप्त होते हुये यह आव्सा अपने 
जआञानावरण, दर्शनावरण और ऋः्तराबकर्म को भी मिटाकर 
परमात्मा बनजाता है और जिसके न प्राप्त दोने पर या प्रांत 
होकर भी पापिस छूटजाने पर यह आत्मा कर्मों से बन्धा को 
वन्धा ही रहजाता है जैसा कि अम्ृतचन्द्र स्वामी कद गये है-- 
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भेंदविज्ञानतः सिद्धा: ससिद्धा येकिलकेचन | 
तस्यैवाभावतों वद्धा चद्धा येकिलकेचन ॥ 
अव वह भेदविज्ञान केसे प्राप्त दो सकता है सो बताते हैं-- 
प्रस्तृयते सातिशयारव्यखाद श्चेदेकुरायात्मविदो$प्रमाद) | 


मृदन्‍्तरा वीजबदीष्यतेडद) पुनः किलास्प्टसदात्मवेद) ६८ 


अर्थात्त मुनिपने में भी मुख्यतया इस जीव के दो प्रकार 
के भाव द्वाते हैं एक प्रमत्त भाव दसरा अप्रसत्त भाव परोच- 
लम्बन रूप भाव का नाम प्रमत्त भाव है ओर परावलम्बन.से 


निवृत्त होने रूप भात्र का नाम अप्रमत भाव जेसे कि मुत्ति 
होते समय मे-अब मुझे इन कपड़ों से क्‍या प्रयोजन है, कुछ 
नद्दी ऐसा सोच कर उन्हें अपने शरीर पर से उतारने लगना 
दूर करना सो अप्रमत्त भाव एवं पीछी ओर कमण्डल्ु को संयम 
तथा शच का साधन सान कर ग्रहण करना इत्यादि रूपभाव 
सो प्रमत माव होता है। अथवा शिर के केशों को +नोंच 
कर फैकते रहना सो अप्रमत्त -भाव और & नमः सिद्धेम्य 
इत्यादि रूप खिद्ध भक्ति करने लगना सों भ्रमत्त भाव होंता है । 
सामयिक करते समयमें शरीर से भी निर्ममत्व होकर कायोत्सर्य 
करने का नाम अप्रमत भाव दै किन्तु स्तवनादि में प्रवृत्त होने 
का नाम प्रमत्त भाव है इसी प्रकार से ओर भी समंमकक लेमा 
चाहिये । सो यह प्रमत्तसे अप्रमत और अग्रमत्त से प्रमत्त आच 
भुनि के होते ही रहते हैं जिनको प्रमत्तविरत और स्वंथाना 
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प्रसमत्त भाव क्रम से कद्दते है परन्तु इन दोनों तरह के भावों से 
दूर होकर रहने वाला बिलकुल देयोपादेय पन से रदित परमोदा 
सीन भाव एक ओर भी हो सकता है जिस को शुद्ध भाव भी 
कहते हैं जैसा कि श्री समयसार जी में कद्दा है-- 
ण विद्दोदि अप्पसत्तो ण॒ पमत्तो जाणगोदुजी भावों | 
एवं भणन्ति शुद्ध णावों जो सो उसों चेव | ६॥ 

, उस शुद्ध आत्म भाव का नाम, ही भेद्विज्ञान है इसी को 
स्वरूपाचरण भी कहते हैं जिसको कि प्रात करने के लिये उससे 
पदले सातिशयाप्रमच भाव की आवश्यकता होती है जा कि 
सातिशयाप्रमच भाव उस शुद्ध भाव की भ्राप्ति के लिये, खेती के 
लिये खाद और पानी का सा काये करता है जिसमें और सब 
कल्पनाओंको दूर करके आत्मस्वरूप को उपादेय रूप से स्वीकार 
किया,जाया करता हे मतलव यह कि इस के अनुभव में इस 
समय आत्मा शुद्धरूप में ना आकर उपादेयरूप रागांशयुक्त 
आता दे जैसे कि सुरू २ में बीज मिट्टी के भीतर ही भीतर 
मिट्टीको साथमें लिये हुये अस्पष्टरूपसे फूट पाता है यानी इस के 
अनुभव, में शुद्धात्मा-निकल परमात्मा श्री सिद्ध परमेष्ठीतो- 
ध्येय और आप उंनका ध्यान करने वाला होता है सिर्फ इतना 
सा भेदभाव रहजाता है | इसी को रूपातीत धर्मध्यान कहते हैं 
जो कि प्रशस्त संहननयुक्त मुनि की दशा में द्वी हुवा करता दे 
क्यों कि इसके लिये सुदृढ़ रूपसें मन, चचन, कायकी निम्यलता 
की जरूरत होती है । अस्तु। यह रूपातीत धर्मध्यान ही अपने 
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इत्तरकालमें उस आत्मा के उपार्देयतारूप रागांशको भी क्रमश 
लुप्त करके शुक्लध्यान के रूप में परिणत होता है। उस 
शागांश को लुप्त करने की ऋरिक पद्धति का नाम ही श्रेणी है 
सो ही चीचे के वृत्त में बताते हैं-- 


उदीयमानस्य चिदंशकस्य रागादिदानींच्यवतः समस्य 
यन्त्रेण गेलस्य खलादिवेत: श्रेणे सम्टि प्रतिभातिचेतः ६६ 


अरथात्‌-- याद रहें कि श्रणि-समारोहण के लिंयेया 
शुक्लध्यान आरप्त करने के लिये सद्दायतारूप से अन्नपूर्वादिरूप 
विशिष्ट अ्रतज्ञान की भी आवश्यकता होती हैं जो कि उस 
आत्मा में या तो पहले से ही प्रस्फुट होरदह्दा द्वोता है और नहीं 
तो फिर रूंपातीतभ्यान के समय प्रस्कुट कर लिया जाता है तब 
फिर आगे बढ़ाजाता है | सो उम श्रणि मे प्रविष्ट हुवा आत्मा 
अपने रागांश को दवाते या नष्ट करते हुये वहा पर प्रस्फुट 
होनेवाले-शुद्धचेतनांश का अनुभव करता है जैसे कि कोलू में 
तिल पिल करके खल में से प्रथक्‌ होता हुवा तैलढीख 
पड़ता है एवं रीव्या यह आत्मा विशद्‌ से विशद्तर होता चला 
जाता है इसी का दूसरा उदाहरण-- 
पट: प्रशुद्धयश्निवफेनिलेना5घुनानुशयेतमवर्निरेनाः 
किल्तृपयोगोंनहि शुद्धू-एव प्राहेति सम्यगूजिनराजदेवः ७० 
अर्थातर-+ जिस भ्रकार ' एक मैले कपड़े को सावुन और 
यानी से जब धोया जाता है तो वह धीरे धीरे साफ होता हुवां 
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प्रतीत होता है वैसे ही श्रेणि स्थित आत्मा भी अपने आप में 
होने वाले रागांश को अल्प से अल्पतर करते हुये विशुद्ध बनता 
चत्ा जाता है ण्वं इसका उपयोग श्रेणि के अन्त सें जाकर पूरा 
शुद्ध बन पाता है ऐसा श्री जिनमगवान का कहा है। तो 
फिर श्रेणि मध्यवर्ति अष्टमादि गुण स्थानों में जे शुद्धोपयोग 
कहा गया हे सो क्या गलत बात है ? इसका जवाव नीचे दिया 
जा रहा है--- 
रागित्व सुज्जित्य तदृत्तरत्र शुद्धत्व साप्नोति किलेवमत्र । 
शुद्धोपयोगे गणनाष्टमादि-छत्मस्थलान्तं विम्वुनान्यगादि ७१ 


अर्थात्‌-श्री सर्वेज्षदेव ने बतलाया है कि अष्टमगुणशस्थानसे 
लेकर दशम सूच्रम सम्पराय-गुणस्थान तक के जीव अपने रूपमें 
तो राग युक्त होते है अतः शुद्धोपयोगी नद्दी कहे जासकते सगर 
अपने उत्तर काज् से नियम से राग को त्याग करके शुद्धत्व को 
स्वीकार करने वाल होते हैं इस लिये उनके शुद्धोपयोग कह्दा 
जावे तो ठीक ही है राजा होनदार राजाके लड़केको भी तो राजा 
कहा जाता है मतलब कि भावनित्षेपापेक्षयातों श्रेणिस्थ जीव 
शुद्धोपयोगी नही, विशुद्धोपयोगी होते हैं किन्तु द्ज्यनिक्तेप से 
उन्हें शुद्धोपयोग वाला माना गया है। इस पर प्रश्न हो सकता 
है । कि चतुर्थादिगुण स्थान वाले भी आगे चल कर तो शुद्धो- 
पयोगी बनेगे फिर उन्हे शुद्धोपयोगी क्यों नहीं कहा गया इसका 
उत्तर निम्न छन्दर मे दिया जा रहा हे-- 
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तूर्यादि भ्रुभावपि नेदगरिष्टियंतस्ततश्वादिपदेडपिविष्टि: । 
इृड्मोहनाशे5पि चरित्र मोह-सम्बिप्लव) स्पादिति सलनोह: ७२ 


अर्थात्‌ू-- अ्रत्रत सम्यग्दष्थ्यादि गुण स्थान वर्ती जीव 
अगर ऊपर की तरफ जावे तव तो ऋमसे आगे बढ कर शुद्धो- 
पयोग ( वीतरागता ) को प्राप्त कर सकता दे किन्तु नीचे की 
तरफ लुढक कर वापिस मिथ्याट्ष्ट भी तो वन सकता है 
सीधा ऊपर को ही जावे यह उसके लिये कोई नियम नहीं है। 
जिसका दरोच मोह बिलकुल नप्ट होगया ऐसा क्ञायिक सम्यग- 
हृष्टि भी चतुर्थ गुण स्थान से नीचे की ओर तो नद्दी जाता 
फिर भी पांचवें छूटे सातवें गुण स्थानों में यहां से वहां अनेक 
बार परिवर्तन तो फरता ही है। हां जिसने सातिशयाप्रमत्त 
अवस्थाको प्राप्त कर लिया वह अवश्य अष्टमादि गुणस्थानों में 
होकर वीतराग पनको प्राप्त करता दी है फिर भले ही वह औप- 
शमिकभावात्मक हो तो अन्तमु हू के बाद वीतरागपन से सरा- 
गपन में आ जाता दे परन्तु वीतरागपन को पाये विना नहीं 
रह सकता इस लिये अप्टमादि गुण स्थानों को शुद्धोपयोग में 
सम्मिलित किया गया है, चत॒र्थादिगुणस्थानों को नहीं 
ऐसा सममना चाहिये | 

किब्बचतुर्थादि गुणत्थानोंमें अनन्तानुवन्ध्यादि कपायों का 
ख्रभाव होकर भी अप्रत्याख्यानावरणादि कपायोंका उदय हो रहता 
है मगर अप्टमाडि ग्रुणस्थान तो अवशिष्ट रही संज्वलन कपाय 








धंांए 4 आय 
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का अभाष करने रूप ही होते है जैसे कि नारियल के उपर का 
सुरू का वकल हटादिया जाय तो उसपर जटालता स्पष्ट दी 
आती है, उसी अ्रकार मिथ्यात्व ओर अनन्तानुवंधि कपाय्र 
सिकलजाने पर अप्रत्याख्यानावरण कषाय स्फुट द्यो रहती दे! 
- फिर नारियल पर की जटावों को दूर किया जाने पर जैसे 
उसके उपर की टोंकसी दिख पड़ती है वैसे ही अप्रत्याख्याना- 
वरुण का भी अभाव होथे पर आवक के भ्रत्याख्यानावरणु 
कपास का उदय प्रगठ होता है । उसका. भी अभाव करदेने पर 
सकलसंयमी के संज्वलन्त कपात्र का उदय रहता है जेसे कि 
टोकसीकोी भी तोड़कर नारियलका गोला निकालाजाता है मगर 
उसपर भी लालछिलका उसका और लगाहुवाबाकों रहजाता है। 
उसको भी दूर हटाने से-गोले की स्वच्छता प्रगट होती/दे अत: 
अब उसे दूर करने के लिये पहले तो उसे चाकू चगेरद् के ढारा 
गोदते हैं फ़िर/उसे छील़ते हैं सो छीलने में भी कहई। छिलके 
का अंश रहजाता है था गन्दा हाथ लग जाता है इसलिये उसे 
दुवारा खुर्वता पड़ता है, बस यही हाल आठवें नोवें और दशवें 
मुखस्थान में क्रमसे आत्मा का होता है। सकल संयमावस्था सर 
आर सब कपाग्रोंका घद्॒य दूर होकर जो संज्वल्लन कपाय शेष रह 
जाती है' उसे भी मिटाने का आत्म प्रयत्न होता दे अतः वहां 
बस्तुत: मिश्रोपयोग हुवा करता है । 
नोट:-- याद रहे कि नारियल 'के साथ टोकसी बगेरह सिर्फ 
'डसके उपर होती हैं वैसे दी आत्मा में कषायें नहीं 





पाया गममह मामा ५.4३ गारनानानारा कक । 
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दोतीं, किन्तु आत्माके उपयोगमें कपायें अंश अंशमें होती हैं। 
श्डा--वर्तेमान के कुछ लोगों का कहना है कि चतुथंगुणस्थान 

स ही शुद्धोपयांग शुरू होजाता है क्‍यों कि वहां दशैन- 

मोह का अभाव हो लेता है। अतः उतने अंश में वहां 

शुद्धता मानने में क्या हानि है ? 
उन्तर-- दिंगम्वर जेनाचार्यों ने तो इस प्रकार कीन्हीं ने भी 
कहा नहीं है। हमारे सर्वमान्य आचाये श्री कुन्दकुन्द स्वामी ने 
ही अपने प्रवचनसार में लिखा हे कि जिस साधु ने अपना 
नत्वाथविपयक : श्रद्धान त्रिलकुल ठीक कर रक्‍्खा हो, जो संयम 
ओर तपका धारक हो एवं त्रिलकुल राग, दूवप से रहित होलिया 
है। अतः: सुख्न और दुःख में एकसा विचार रखता हो बही 
शुद्धोपयेग वाला द।ता हैं देखो-- 

सुविदितपयत्थसुत्ता संजम तव संजुदोविगतरागी 
समणी सममुहृदुक्खो भणिदो शुद्धोपयोगोति ॥२ क्ष। 

इस गाथा में आयेहये विदितपयत्थसुत्त:, संयमतपसंयुतः 
विगतराग: और समसुखदुःख ये चारों श्रमण के विशपण हैं 
आर श्रमण उनका विशेष्य, जेसा कि प्रवचनसार के टीकाकार 
श्री झमृतचन्द्राचाय और श्रीं जयसेनाचाय भी बतला गये हैं 
सा एसी अवस्था मुख्य रूप “में तो दशवयें गुणस्थान के ऊपर 
में ही हाती है परन्तु अप्रमत्त गुणस्थान से नीचे तो किसी भी 
तरह नही“मानी जा सकती हैँ । हां उनको विशेषण विशेष्य न 
मान कर सव क्रो मिन्न भिन्न स्वतन्त्र अृहण किया जावे ओर 


( श्र ) 
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इस तरह से सुविदितपयत्यसुत्तोशुद्धोपयोग अर्थात्‌ सिर्फ 
तत्वार्थे श्रद्धानवाला ज्जीव भी शुद्धोपयोगी द्वोता है.ऐसा मत- 
लब निकाला जावे- तो फिर, संचमतप:संयुत्ो5पिशुद्धोपयोग: 
यानी तल्वार्थ-अद्धानशुन्य ,सिफे तपः संयम का धारक द्वव्य- 
हिंगी मुनि भी शुद्धोपयोगी, ठदरेगा इस लिये-उपयु क्त आचाये 
कृत अथ ही सुसंगत है ।,, 
व्या च शुद्धोपयोग में. शुक्ल, का पर्यायवाची 
शुद्ध शब्द है और उपयोग शब्द विचार का-ध्यान का 
पर्यायवाची यानी शुद्धोपयोग कहो या शुक्ल्ध्यान कहो 
एक वात है जो कि शुक्लध्यान सातवें गुणस्थान के वाद 
में सुरू होता है, चोथे शुणस्थान से लेकर सातवें, गुणस्थान 
तक तो धमेध्यान ही होता दे ऐसा तत्वाथ सूत्र की सर्वार्थसिद्धि 
नाम की टीका वरगेरह में लिखा हुवा है। जो कि धर्मष्यान 
शुभोपयोग रूप होता है. अगर धमसे ध्यान को भी शुद्धोपयोग 
( वीतरागठा ) रूप ही माना जाबे तो फिर -शुक्लध्यान और 
बे ध्यान में अन्तर ही क्या रद जाता है। घर्म शब्द का-अथे 
भो, जो लोग सि्ये सहज पारिणामिक भाव लेते हैं- वे भूल 
खाते हैं। धरे शब्द का सीधा अर्थ परिशमन है जो कि परिण- 
मन, आत्माका दो प्रकारका होता है| एक तो सहज परनिरसेक्ष 
दूसरा नेमित्तिक (परसापेक्ठ) सो सहजपरिणमन तो वीतरापातों 
रूप होता है । उस वीतरागतारूप परिणमनके साथ एकापग्रतालिये 
हुये उपयोग काचाम दी शुक्ल (स्धसे) ध्यान है जिसे शद्धोपयोग 


कक्ष जाता है। नेमित्तिक (माहनीयकर्मोदय के निर्भित्तसे हुवा) 
परिशमसन रागादिमय होने से अशुद्ध होता दे वह दो प्रकार 
का हाता है एक तो वह कि राग को अपना स्वरूप ही सममे 
हुये रहना, वीतरागता की तरफ लक्ष्य ही नही होना सो ऐसा 
डपयोग तो चहिरात्म मिथ्यादृष्टि जीव का होता है जिसको 
अशुभोपयोग कहते है इसी का नाम अनात्ममभाव रूप होने 
से अधथम दे। परन्तु सम्यग्दशन प्राप्त कर लेने पर फिरं-में 
नित्य ज्ञानस्परूप हूँ, देह में रहकर भी देह से निन्न हूँ, 
शरोरादि के साथ ममत्व को लेकर रागादिमान्‌ हो रहा हूं अगर 
उस ममत्व को मिटादँ ते] वीवराग और सर्वेज् हो सकता हैँ 
इत्यादिरूप से अपने श्रद्धान सें बीतरागताको स्त्रीकार कियेहुयें 
उद्रारतारूप सहिचार का नाम ही शुभोपयोग है जो कि अश्नत 
सम्यग्टप्टि की दशा में प्रशस्तं, देशविश्रत के  प्रशस्ततर ओर 
सकलावरत के अशस्ततम होता है। आत्मत्व फो स्वीकार किये 
हुये होनेके कारण वह घम कहा जाकरः उसके साथ एक्राप्रतारूप 
चित्त परिणति का होना ही धर्मेध्यान दे जो कि तरतमरूप 
में चाथे गुणस्थान से ल्लेकर सातवें गुखस्थान के अन्त तक 
होता है | उससे ऊपर अपूनेकरणादिगुशस्थात्रों में ' चद्दी 
शुक्ल ( शुद्धोपयोग ) ध्यान के रूप में परिणत हो जाता दै। 
जैसा कि श्री आदिपुराण जी में कट्दा दे देखो-८ 
प्रचुद्धधीरध:भ्रेण्या धर्मध्यानस्य सुश्रुतः 

सएव॑ लक्षणोध्याता सामग्री प्राप्य पुष्कत्ञां 


( २१४४ ) 
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, ज्षपकोपशमश्रेण्योरुत्कृष्ट (शुक्ल नाम) ध्यानमच्छति ॥ 
शह्छा-- यह तो ठीक दे शुक्लध्यान तो सप्तमगुणस्थान से' 
च्पर में ही होता है, मगर शुद्धोपयोग तो आत्मीक 
, शुद्धताका नास है सो चतुर्थगुणस्थान में जब द्शनमोद 
नष्ट होचुका तो उतने रूपमें वहां शुद्धोपयोग भी 
होलिया ऐसा हमलोग तो समभते है ! 
उत्तर-- उपयोग नाम अमिप्राय का है वह तीन तरह का होता 
है अशुभ, शुभ और शुद्ध । उसमें अशुभोपयोग दुरमिप्राय 
का नाम है जो कि सोह यानी मिथ्यात्त और अनन्तानुवन्धि- 
रूप कषाय की वजहसे वस्तुतत्वके बारेमें भुलावेके रूपमें होता 
दै। जिससे कि यह जीव घोर दुर्ष्यान को करने वाला होता दै 
ओर सत्यायश्रद्धानरूप सदमभिप्राय का नाम शुभोपयोग है, 
जिसका धारक जीव शुभलेश्या को अपना कर जब बस्तुत॒त्व 
के विचार से एकाअता से क्षगा रहता है उस समय उसके 
प्रशस्त ( धर्म ) ध्यान होता है । और वही जब अपने रागादि 
विकरारभावों को सबेथा नष्ट करके निश्चलरूपसे अपने शद्धात्म' 
स्वरूप के अनुभव करने में ननमम्त होलेता है उस समय उसके 
शुद्धोपयोग,दोता दे ऐसा श्री ज्ञानाण॑व जी में लिखा है देखो -- 
पापाशयवशान्मोहान्मिथ्यात्वाइस्तुविभ्रमात्‌ 
कपायाजायतेडजस्रमसद्ध्यानं शरीरिणाम्‌ ॥२६॥ 
पुण्याशयवशाजातं शुद्धल्ेश्यावलम्बनात्‌ 
चिन्तनाहइस्तुतत्वस्य प्रशर्त॑ ध्यानमुच्यते ॥रप्ा। 


( १४१ ) 





होतीं, किन्तु आत्माके उपयोगमें कपाये अंश अंशमे होती हैं। 
शह्वा--वर्तेमान के कुछ लोगों का कहना है कि चतुथंगुणस्थान 
से ही शुद्धोपयोग शुरू होजाता है क्‍यों कि वहां द्शेन- 
मोह का अभाव हो लेता है। अतः उतने अंश में वहां 
शुद्धता मानने में क्‍या हानि है ?, 
उत्तर-- दिगम्वर जैनाचायों ने तो इस श्रकार कीन्दीं ने भी 
कहा नहीं है । हमारे सर्वमान्य आवचाये श्री कुन्दकुन्द स्वामी ने 
ही अपने प्रवचनसार में लिखा है कि जिस साधु ने अपना 
तत्वार्थविषययक श्रद्धान वरिलकुल ठीक कर रक्खा हो, जो संयम 
ऋर तपका घारक दो एवं बिलकुल राग, द्वेप से रहित होलिया 
हैं। अतः सुख ओर दुःख में शकसा विचार रखता हो वही 
शुद्धोपयोग , वाला हूं।ता है देखा-- , 
सुविदिवपयत्थसुत्तो संजम तव संजुठाविगतरागो 
समणो समझुद्ृदुक्खो भणिदों शुद्धोपयोगोति ॥२६॥ 
इस गाथा में आयेहुये बिदित्पयत्थसुत्त:, संयमतपसंयुतः 
विगतराग: और समसुखदुःख ये चारों भ्रमण के विशपण है 
ओर श्रमण उनका विशेष्य, जेंसा कि प्रवचनसार के, टीकाकार 
श्री अमृतचन्द्राचाये और श्रीं जयसेनाचाये भी बतला गये है 
सो ऐसी अवस्था मुख्यःरूप में तो दशवें गुणस्थान के ऊपर 
में ही होती हे परन्तु अप्रमत्त गुणस्थान से नीचे तो किसी भी 
तरह नही मानी जा सकती दैँ। हां उनको विशेषण विशेष्य न 
मान कर सब को भिन्न सिन्न स्व॒तन्त्र म्रहण किया जाबे और 
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इस तरंह से सुंविदितपयत्यझुत्तोशुद्धोपयोग अर्थात्‌ सिफ 
तंत्वारथ श्रेद्धानवांला जीव भी शुद्धोपयोगी होता है ऐसा मत- 
लेब निकाला जावे तो फिर संग्रमतपःसंयुतो5पिशुद्धोपयोग: 
थानी तंल्वाथे-अडार्नेशूस्य सिफ़े तप: संयम का धारक द्रव्य- 
लिगी मुनि भी शुद्धोप॑योगी ठहरेगा इस लिये उपयुक्त आचाये 
'ऋंत अथ ही सुसंगत है।' 
तथा व 'शुद्धोपयोग में शुक्ल का पर्यायवाची 
शुद्ध शब्द है और उपयोग शब्द विचार का-ध्यान का 
पर्योयवाची यानी शुद्धोपयोंग कहो या शुक्त्मध्यान कहो 
एक बात है जो कि शुक्लध्यान सातवे गुणस्थान के बाद 
"में सुरू होता है, चोथे गुणस्थान से लेकर सातवें शुरास्थान 
तक तो धर्मेध्यान ही होता है ऐसा तत्वाथे सूत्र की सर्वाथसिद्धि 
चाम की टीका वरगेरह में लिखा हुवा है। जो कि घर्मध्यान 
शुभोपयोग रूप होता है। अगर धर्म ध्यान को भी शुद्धोपयोग 
( वीतरागता ) रूप ही माना जावे तो फिर शुक्ल्लध्यान और 
धर्म ध्यांनं में अन्तर ही क्या रह जाता है। धर्स शब्दंग्फा अर्थ 
मं जो लोग सिफे 'सदेज पारिणामिक भांक लेते'हैं वेःभूल 
खाते है । धर्म शब्द का सीधा अर्थ परिणमन है जो कि परिश- 
'मंन, आंत्मोकां दो श्रकारका होता है ।एक तो सहज॑ परनिरपेत्त 
“दूसरा नैमित्तिक (परसापेक्ष) सो सहजपरिणमेन सो वीतरागता 
- रूप होता है | उंस वीतरागंतारूप परिरंमनके साथ एंफाम्रंतालिये 
हुये उपयोग कानाम ही शुक्ल (सद्वेभ) ध्यान है जिसे शद्घोपयोग 


( १४३ ) 
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कहा जाता है। नैमित्तिक (माहनीयकर्मोद्य के निमित्तंसे हुवा) 
परिशणमन रागादिमय होने से अशुद्ध होता.दै वह दो प्रकार 
का हाता है -एकठो वह कि राग को अपना स्वरूप दो समझे 
इये रहना, चीतरागता की तरफ लक्ष्य ही नही ।होना सो ऐसा 
उपयोग तो चहिरात्म मिथ्याहप्टि जीव का होतां है जिसको 
अशुभोपयोग कहते हैं. इसी का नाम अनात्मभाव रूप होने 
से अधम है। परन्तु सम्यग्दशन प्राप्त कर लेने पर फिर-समे 
नित्य ज्ञानस्वरूप हूँ, देह से रहकर भी देहस्से निन्न हूँ, 
“शरीरादि के साथ ममत्व को लेकर रागादिसान्‌ हो रहा हूं प्रगर 
"उस ममत्व को मिटादूँ तो बीवराग "और सवक्ष दो.सकता हूँ 
इत्याठिरूप से अपने श्रद्धान में वीतरागरताको स्वीकार कियेहुये 
जउदारतारूप - सद्दिचार का नाम ही शुभोपयोग है.जो कि अश्रत 
सम्यग्टपष्टि की दशा में प्रशत्त, देशविरत के <प्रशस्ततर और 
सकलबिरत के प्रशस्ततस होता है। आत्मत्व को. स्वीकार्र किये 
"हुये होनेके,कारण वह धर्म कद्दा जाकर उसके साथ+एकाप्रवारूप 
चित्त परिश॒ति का होना ही घर्मेश्यान है एजों कि-.तरतसरूप 
में चोथे गुणत्यान :से लेकर सातवें गुणशस्थान के .अन्त तक 
होता है | उंससे ऊपर अपूर्षकरणाडिगुणस्थानों।मैं +अही 
शुक्ल ( शुद्धोपयोग ) ध्यान के; रूप में | परिणत, हो जाता है। 
जैसा कि भी आंदिपुराण जी में कद्दा है देखो-- 
भचुद्धधीरघःश्रे्या घर्सध्यानस्य सुश्रुतः 

सएवं लक्षणोष्याता सामंग्रीं-प्राप्य पुष्कलां 
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' क्षपकोपशसश्रेण्योरुत्कष्टं (शुक्ल नाम) ध्यानमच्छति ॥ 
शह्वा-- यह तो ' ठीक दे शुक्लध्यान तो सप्तमगुणस्थान से 
उपर में द्वी होता है, मगर शुद्धोपयोग तो आत्मीक 
, शुद्धताका नाम है सो चतुर्थंगुशस्थान में जब दर्शनमोह 
' नष्ट होचुका तो उतने रूपमें वहां शुद्धोपयोग भी 
दोलिया ऐसा हमलोग तो सममत्ते हैं ! 
उत्तर-- उपयोग नाम अग्िप्राय का है वह तीन ठरह का होता 
है अशुभ, शुभ और शुद्ध । उसमें अशुभोपयोग दुरमिप्राय 
का नाम है जो कि मोह यानी मिथ्यात्व और अनन्तानुवन्धि- 
रूप कषाय की वजहसे वस्तुतत्वके बारेमें मुलाबेके रूपमे होता 
है। जिससे कि यह जीव घोर दुध्यान को करने वाला होता है 
और सेत्याथ श्रद्धानरूप सद्भिप्राय का नाम शुभोपयोग है, 
जिसका धारक जीव शुभलेश्या को अपना कर जब बस्तुतत्व 
के विचार में एकाअता से लगा रद्दता है उस समय उसके 
प्रशस्त ( धम ) ध्यान होता है । और वही जब अपने रागादि 
विकारंभावों को सवेथा नष्ट करके निश्चलरूपसे अपने शद्धात्म 
स्वरूप के अनुभव करने में ननमम्त होलेता है उस समय उसके 
' शुद्धोपयोग होता है ऐसा श्री ज्ञानाणेव जी में लिखा है देखो-- 
पापाशयवशान्मोहान्मिथ्यात्वाइसतुविञ्मात्‌ 
कषायातल्ञायते5जस्रमसद्ष्यान॑ शरीरिणाम ॥२६॥ 
पुण्याशयवशाज्नातं शुद्धलेश्यावलम्बनाव्‌ 
चिन्तनाद्वस्तुतत्वस्य प्रशर्तं ध्यानसुच्यते ॥रपा।। 


का. निशान ााक० जी 
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क्षीणे रागादि सन्‍्ताने प्रसन्ने चान्तरात्मनि 

यः स्वरूपोपलम्भ .स्वात््‌ सशुद्धार्य: प्रकीतितः ॥३श|अ्र० ३ 
शझह्ा-- मिथ्याद॒ष्टि जीव जब तीत्र कषायके बस होकर खोटी 
चेप्टा करता है तो उसके पाप रूप अशुभोपयोग होता दै। 
आर वही जब शुभलेश्यावान्‌ होकर अच्छी परोपकारादि रूप 
चेष्टा करता है तो उसके पुण्य रूप शुभोपयोग होता है। 
परन्तु जब रागादि की सनन्‍्तात क्षीण॒ यानी दृत्मकी हो लेती है 
अनन्तानुवन्धी रूप नहीं रहती उस समय उस अन्तरात्मा में 
अपने आत्मस्वरूप का उपलंभरूप शुद्धोपयोग हो लता है ऐसा 
अथ लेलिया जाये वो क्या हानि होती दै ? 

उच्तर-- प्रथम तो क्षीण शब्द का अभ्रे विलकुल नष्ट हो जाना 
दी होता हे ओर वास्तविक शुद्धोप्योग पूरी तोर से रागादि 
भावों के नाश होने पर कज्षीणमोह नामक वारदथवे गुणस्थान 
में ही होता है जैसा कि उपयु क् ऋोक मे लिखा गया है और 
वहीं स्वरूपोपल्लम्भ रूप स्वरूपाचारण चारित्र, जैसा कि अपने 
डदढाले में दोलतराम जी ने भी लिखा है | फिर भी अगर 
तुम्हारा कहना मान लिया जाय और शुद्धोपयोग का आंशिक 
धारम्म चतुथंगुशस्थान से होलेता है ऐसा अर्थ उक्त क का 
लिया जाय एवं शुभापयोग मिथ्याह॒ष्टि अवस्था में ही होता 
ह ऐसा समभा जाय तो वह ठीक वहीं बैठता क्योकि मिथ्या- 
दृष्टि के वस्तुतत्व का चिन्तनरूप प्रशस्तथ्यान कभी किसी 
इालत में नही दोता ऐसा इसी ज्ञानाणेव प्रन्थमें आगे गुणदोष 
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विचारात्मक चतुथे अध्याय में लिखा हुवा दे कि भत्ते दी गधे 
के सींग और आकाश का फूल हो जाय तो दो जाबो किन्तु 
गृहस्थावस्थावालों को प्रश॒घ्तध्यान नहीं हो सकता तिस पर 
भी मिथ्यादृष्टियोंकों तो स्वप्नमात्र भी सम्य्गध्यानका नही ह। 
सकृता क्योकि सिश्याद॒ष्टि जीव वस्तुस्वरूप को अपनी 
इच्छानुसार स्वीकार किये हुये रहता दे देखो-- 
खपुष्पमरथवा ##गंखरस्थापि प्रतीयते।। 
न पुनर्देशकाले5पिष्यान-सिद्धियू हाश्रमे ॥ १७ || 
दुद शामप्रिनध्यान-सिद्धि:स्वप्ने उपिजायते: । 
गृहतांडष्टिवैकल्याइस्तुजातंयरच्छया ॥ २८ || 
और भी सुनो देखो-- 

रत्नत्नयमज़ासाथय: साज्षानध्यातुम्िच्छति | 

खपुष्यैं: कुरुतेमूढ: स वन्ध्यासुठशेखरं ॥ ६ ॥'अ०६ 
शक्षा-- अश्नत सम्यग्दृष्टिके भी धर्म ध्यान तो हमारें आग- 
सम्रन्थों में स्पष्ट रूप से लिखा द्वी हुवा हैः ह 
उत्तर-- तुम ठीक कहते हों परन्तु. अन्रतसम्यग्हष्टि-फे-जो ' 
ध्यान होता है, वह भावनात्मक घर्म-ध्यान होंता हैं:क्किंत 'की 
एकामता रूप दृह घमध्यान संयमो मुनियों के ही होठा है 
ओर ज्ञानणवंकार उसी को ध्यान -कहते -हैं इसी लियग्रे तो ऐसा 
लिखते है देखो ज्ञानाणुव -प्रन्थ' व्यध्याय २५ में 
..... एकचिन्तानिरोधोयस्वदूध्यान॑ भावना: परा-) 

अजुप्रेज्षा थ चिन्तावातज्क्ञ रभ्युपगम्यते ॥ १६ ॥ 


( ९४७ ) 





__कसतससाकैपैकान-प-न -कारनन पकत-+ननपो-नत फनी पल 


अस्तु | इस सब लिखने का आचाय श्री का स्पष्ट सत- 
लब यही है कि शुमीपयोग चंतुर्थ गुणस्थान से सुरू होता है 
आर धमंध्यान भी,जो कि उत्तरोत्तर विशद से विशद ह.ते हुये 
जाकर सातवे गुरस्थान के अन्त में पूरे होता दै जहां पर कि 
रुपातीत नाम का सुदृढ़ धर्मध्यान हो लेता है ओर वही धर्म- 
ध्यान उससे ऊपर में शुक्लध्यान-शद्धोपयाग के रूप में परि- 
खत होकर दशवें गुणरथान के अन्त में सम्पन्न होता हैं उससे 
नीचे अप्टमाडिगुणस्थानों में तो वह पूर्ण बीवरागरूप न॑ होकर 
विद्यमान रागांश को मिदाने में तत्परतारूप अपूर दोता है 
जिसके साथ वहां पर रागांश भी यत्किख़ित्‌ होता ही दे जैसा 
कि जिनागम' का कहना है । 
ओऔर जब कि वहां भाव में रागांश विद्यमान 
होता है, अतः उतना बन्ध भी होता दी हैं, इस लिये वहां 
ज्ञानचतना नही किन्तु वहां भी अज्ञानचेतना ही “होती 
है ऐसा बतलाते हैं-- 


आसम्पराय॑ सुदशो5प्यवोध-संचेतनेत्यईद्धीतिबोध: । 
ततोन्‍्त्रवन्धो5र्थपुनने जातुस्पाज्जॉनसंचेतनयाप्रमांतु १ 
अर्थात्‌-- मिथ्यादप्टि बहिशत्म जीवें के तो कम तथा 
फर्म फलरूप अज्ञानचेतना होती ही है किन्तु सम्यन्दशनघारक 
जीव के भी दृशमगुरास्थन तक, जहाँ तक जरास्रा भी कपांय- 
भाव विद्यमान रहता है ' वहां तक अज्ञानचेतना दी दोती दै 


( श्ट८ ) 








जिसके कि द्वारा उसके क्मवन्ध द्वोता रहता है । दशरवें गुण- 
” स्थान से उपर कषायों का अभाव होजाने से इस आत्मा के 
ज्ञानचेतना होती है, ताकि नवीन कर्मवनन्‍्ध का सर्वेधा अभाव 
होजाता है, ऐसा श्री जैनागम का कहना है | जैसा कि-- 
अण्णाणमवो भावों अणाणिणो कुणदितेण कम्माणि 
णाणमआओ णाणिस्सदुणकुणदितम्दहादुकम्मारि ॥ १२७ ॥ 

श्री समयसार जी की इस गाथा में स्पष्ट कहा गया है 
कि अज्ञानी जीव के अज्ञानभावना यानी चेतना होती दे 
ताकि वह कमेबन्ध करता है परन्तु ज्ञानी जीव के 
ज्ञानभावना यानी चेतना हो लेती है ताकि फिर वह 
कमेवन्ध नही किया करता है| मतलब यह कि जहां 
तक जीव कुछ भी नवीनवन्ध करता रहता है वहां तक 
बह अज्ञानी है उसके अज्ञानचेतना है, जैसा कि आगे चलकर 
उसी समयसार जी की गाथा नम्बर ३८६ में भी बतलाया 
गया है । रे 

ज्ञान या अज्ञान चेतना का खुलासा-- 

जो चस्तु को सिफ उदासीन भाव से जानता मात्र हो उसे 
ज्ञान कहते हैं और जो साथ में इष्टानिष्ट-विकल्प को लिये 
हुये राग पात्मक हो उस ज्ञानकों ही आचायों ने अज्ञान बत- 
लाया है एवं चेतनानाम/ तद्र पपरिणमन का है। इस प्रकार 
ज्ञानचेतना कहो चाहे शुद्धोपयोग कट्दों दोनों एक बात है, 
जिसके कि होने पर बिलकुज्ञ बन्ध नहीं होता | उससे उल्दी 
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अज्ान चेतना होती है जिमके कि होने पर वन्य हुये बिना 
नहीं रहता | यानी ज्ञान चेतना आत्मा के अशुद्धपरिणमन 
का ही नाम है। जमा कि समयसार नामक श्रन्थ मे लिखा हुवा 
है देखो-- 

पर मे प्पाणं कुच्व॑ अप्पाणं पिय पर किरन्तों सो । 

अण्णा णमवो जीवो कम्माणं कारगो होदि॥ ६२ ॥ 

अर्थात्‌-- पर की अपनाने वाला अथवा यों कहो कि 
अपने आपको पर थाती विकार रूप करने धाला जीव, अज्ञान- 
चतना का धारक होता है जो कि निरन्तर नवीन बनन्‍्ध करता 
रहता दे । परन्तु जो परपदार्थों को विलकुल नहीं अपनाता 
उनसे सर्वथा दूर दो रहता है, अपने आपको कभी भी विक्त 
नही होने देता अतः जो नूतन कम वम्ध करने से रहजाता है 
यही ज्ञानच्तनावान है।ता है। जेसा कि वहीं उसके नीच 
लिखा गया हुआ ह देखो-- « 

परमप्पाणमकछुव्ब॑, अप्पाणं पिय पर॑ अकुव्वन्तों | 

सोणाणमवोजीवोकम्माणमकारगंं होदि .॥| ६३ ॥ 

एवं दोनो तरह से लिखने का आचाये श्री का सरष्ट 
मतलव यही है कि- जो जरासा भी नूतनकरमंत्नन्ध करने 
वाला है वह अज्लानीं जीव है, अज्ञानचेतनावान्‌ है| इसी 
लिये इससे आगे की गाथा में उन्होंने यह स्पष्ट कर .दिया है 
कि- यहां पर अज्ानशब्द का अथ- अतत्वश्रद्धान, चश्ल- 
ज्ञान और अविरत परिणमन ये तीनों ही लेना चाहिये जैसा 
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कि उस चोराणवे नम्बर की गाथा की टोका में श्रीअमृतचन्द्रा- 
चाये जी ने भी लिखा है-- एप खलु सामान्येनाज्ञानरूपो- 
भाव: स मिथ्यादर्शनान्नानाविरतिरूपखिविध: सबविकाररचें- 
तन्यपरिणाम:ः । यानो आचाये महाराज का कहना हे कि- 
जहां तक भी आत्मा में विकारभाव है, फिर चाहें वह विप- 
रीतामिनिवेश रूप दो या इणष्टानिप्ट विचार रूप एवं चपलता 
रूप, किसी भी प्रकार का हो सभी अज्ञान चेतनामय होता दे . 
हां यह बात अवश्य है कि- आत्मा का वंह अज्ानचेतनारूप 
अशुद्धपरिमणन भी दो तरद्दू का होता दै- एक तो अशुमोप- 
योग, दूसरा शुभोपयोग | सो मिथ्यादृष्टि अवस्था में तो 
अशुभोपयोगरूप अज्लानचेतनापरिणाम होता है, जो कि 
घोरकमेबन्ध करने वाला द्ोता है किन्तु सम्यग्द्शन हो 
जाने पर भी जहां तक रागांश रहता है वहां तक शुभोप- 
थोगरूप अज्ञानचेतनापरिणाम, गृहस्थों के दी नहीं अपितु, 
मुनियों के भी होता है ताकि स्वल्प या स्वल्पतर नूतन कमबन्ध 
होता ही रहता है । जदा उपयोग की शुद्धता रूप ज्ञान चेतना 
हुई कि बन्ध का अभाव दहोलेता है ऐसा प्रवचनसार जो में भी 
लिखा हुआ दे देखो-- 
समयणा सुद्धुबजुत्ता सुद्दोपजुत्ता य होंति समयक्षि । 
तेसु विसुद्धवजुता अणासवा सासवासेसा ॥ ४५ ॥| ३ । 
तात्पये यही कि- श्री समयसार जी में जिसको श्ञान- 
भाव या ज्ञान चेतना नाम से लिया गया है उसी को प्रवचन- 
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सार जी में शुद्धापयाग शब्द से कहा गया है। जो कि स्पष्ट 
वीतरागता रूप होता हे ओर जिसके कि होजाने पर फिर 
कम वन्ध होने से रह जाता है। जो कि वस्तुतः दशवें गुण- 
स्थान से ऊपर दोता है, उससे पहले नहीं होता। इतना सब 
कुछ होने पर भी कुछ जैन भाइयों का विचार है कि- जहां 
चतुथे गुणस्थान में सम्यरदर्शन हुवा कि उसके साथ ही साथ 
वहां ह्वान चेतना भी हो जाती है ओर इसके साथ ऐसा भी 
कहते हैं कि सम्यग्दर्शन होने पर कर्मवन्‍्ध होनेसे भी रह जाता 
है जैसा कि- श्री समयसार जी की गाथा में लिखा हुवा दै-- 
णत्यिदुआसबवन्धो सम्भाइदिठस्स आसवणिरोहो। 
सन्‍्ते पुन्वणिवद्धे जाणदि सो ते अवन्धन्तो॥ १६६ ॥ 
परन्तु उन्हें शोचना चाहिये कि- आचाये श्री ने इस 
गाथा सम्यग्दप्टि शब्दसे वीतरागरम्यम्दष्टि का प्रदण किया 
है जैसा कि- श्री जयसेनाचाय ने इसकी जत्थानिका में लिखा 
है और श्री समयसार जी का प्रायः वर्णेन वीतराग झम्यकत्व 
को लेकर दी चलता है ऐसा ग्रन्थ के अध्ययन से भी स्पष्ट दो 
जाता दै।जो कि- वीतराग सम्यक्त्व दशवे गुणस्थान से 
ऊपर में होता है। और जहां पर आत्मा सचमुच नवीन कमे- 
वन्ध करने से रहित होजाता है क्योंकि भावाश्रव (रागह पपरि- 
खाम ) का उसके बिलकुल अभाव हो लेता है। अतः वह अपने 
प्रसक्ष प्राप्त पूर्वचद्ध कर्माको जानता मात्र दे किन्तु उनके निमित्त 
से जरासा भी विकृत नहीं दोता। उसका उपयोग सर्वेथा 
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शुद्ध दाता है, ज्ञान चेतना मय होता है,सों ठीक हो है । परन्तु 
एक सम्मयटप्टि शब्द को ज्ेकर उसी वात को सरागसन्यग्‌- 
दृष्टि के अन्दर भी घटित करना ठीक नही होता क्योंकि -- 
देवायुपोवन्धनमग्रमत-गुणखलान्तंक्रियतेजगतचः । 
देवेभवेतस्पसतोमलुष्या-युपो5पिवन्ध:मुतरामलुस्थात्‌ ७३ 
अर्थात्‌-सम्यग्द्शन होजाने पर भी अथासन्भच 
श्ानावरणादि कर्मों का वन्‍्ध तो अन्रतसम्यम्व्य्यादि जीवों के 
भी द्वोता द्वी है साथमें सातवेशुरशस्थान तक तो देवायुःकर्म का 
भी वन्ध होता दे तथा देव दहृोजाने पर उसी सम्यग्दहष्टि जीव 
के ममुष्यायुःकर्म का वन्‍्ध भी होता है! ताकि वह भी सनुष्य 
होकर, सिथ्यादृष्टियों की सी मूलभरी चेप्टा किया करता है 
लैसे कि रामचन्द्र जी लक्ष्मण के मुरदा शरीर का भी छः: 
सहीनों तक लिये हुये घुमते रहे । मरत जी ने आवेश में 
श्ाकर बाहुबलिपर चक्र चल्लाढिया. राजा श्रेणिक ने आत्मघात 
कर' लिया इत्यादि फिर भी उन्तके ज्ञानचेतना जाप्रत ही कही 
जाते, यह कैसे हो सकता है इस पर शंका---, 
- कर्मान्यवन्यत्र न काग्रेकारि कि वृत्तमोहो5स्तुच्शेकिलारिः । 
'इत्थंवचर्चेन्निगदाम्यतोडइंज्ञानेसपात्यवाय न दृष्टिमोहः ॥|७६॥ 
अर्थात्‌ यह सब खेल ठो उन उन सम्यग्दृष्दियो के जो 
'यारित्र मोह विद्यम्रान था उसके उदय से होगया ऐसा कहना 
चाहिये | चांरित्र मोह जुदी चीज है ओरसम्यक्त्व उससे जुदी 











चीज जा कि दर्शन माहके अभावसे प्रगट होता है । चारित्र 
भोहका उदय अपना कार्य करता है वह चारित्रमे दोप पेदा करता 
रहता है, सम्यरर्शन और ज्ञान से उसका क्या सम्बन्ध हे ? 
जमा कि राजमल जी काष्टासंधीकृत पद्नाध्यात्री मे लिखा है -- 
पाकाबारित्रमोहस्य रागोडस्त्योडयिक.स्फुट 
सम्यक्त्वे स कुतोन्यायाज्ल्ानेवाउनुदयात्मके ।ध्न्ज। 

अर्थात्‌--सम्यक्त्वतो ज्ञायिक, ज्ञायोपशमिक ओर ओप- 
शमिकमावरूप होता है । क्लान अन्नतसम्यग्टष्टि के क्षायोप- 
शमिक्रभावर्प हुवा करता है, किसी कर्मके उदय से नद्दी हं।ता 
अत: चारित्रमेह के उदय से होनेवाला औदयिकमाब जो है 
वह सम्यक्त्व में या ज्ञानमें दोंप कारक नहीं हा सकता वह तो 
चारित्र में ही दाप पैदा करेगा | 

अनन्नन्रिद्द सम्यक्यं रागो5यं बुद्धिपुर्वेकः 
नन॑ हन्तु' क्षमोनस्थाग्जानसब्चेतनामिमां ॥६२८॥ 

सारांश यह कि सम्यग्हष्टि के मिथ्यात्व का बन्धोद्य न 
होने से अप्रत्याद्यानावरखादिरूपरागद्वेप, ज्ञानचेतना में वाधक 
नहीं हो सकते । एवं च फिर सम्यक्त्थ के सराग ओर वीतराग 
शेस दो भेद न द्ोकर वह तो सदा एकहीसा रूता है जैसा 
कि इस ऋोक में लिखा है-- 

तस्मात्सम्यक्वमेकंस्याब्थ त्तक्ष क्षणादपि 
तथथा5व्श्यकी तत्रविद्यते'ज्ञानचेतना ॥६३३॥ 
मतलब यह कि सम्यक्त्य का तो, दशेनमोह के अभाव- 
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स्वरूप एक ही लक्षण सब जगदद विद्यमान रहता है, अतः 
सम्यक्त्व तो एक दी होता है ओर जब सम्यकत्व एक दे तो 
उसके साथमें होने वाली ज्ञानचेतना भी फिर उसमें सव जगह 
सदा रहती है | उसमे चारित्रमोह के उदय से हानेचाला राग 
कुछ भी बाधा नही करता क्यों कि अन्य कम का उदय अन्यत्र 
क्‍यों बाघा करने लगा ? सो अगर ऐसा मानलिया जावे तो फिर 
जवान में सिश्यापन लानेवाला द्शनमोह को जो कद्दा गया है 
यह भी नही होना चाहिये । द्वन्यलिंगी मिथ्यादृष्दि मुनि के 
ग्यारह अंग और दशपूर्य के ज्ञान को जो मिथ्याज्ञान कद्ागया 
दे सो भी क्‍यों? क्‍यों कि वहां श्रुतज्ञानावरणीयकर्म का तो 
क्ञयोपशम होता ही है घहां पर तो दर्शनमोह के उदय से ही 
ज्ञानं-मिथ्याज्नान होता है। तथा च-- 


चारित्रमोह: सुतरामनन्ता-नुबन्थिना माकथितः समन्तात | 


अभावषतों यस्य बिना न सन्यस्दृश्मिवत्येपविवेकग॒म्यः ७४ 
अर्थात्‌ू--अनन्तानुचन्धि क्रोधमानमाया और लोसरूप- 
भाव,चा रित्रमोहकम का द्वी तो प्रभाव है जिसके कि दूर हुये बिना 
यह आत्मा सम्यग्टप्टि नही होसकता अतः यह कहना ठीक 
नही कि एक कम का कार्य, दूसरा कम कभी किसी हालत में 
भी नहीं कर सकता । किद्व दशेंनमोहकर्म और चारित्रमोह 
कर्म सर्वथा भिन्न हैं सी कहां किन्तु मेहनीयकम ही के तो हो 
मेद्द हैं अतः मोहनीयत्वेन दोनों एक हो तो हैं । और तब फिर 
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यह वात ठीक ही दोजाती है कि सम्यग्दष्टि जीव के जब तक 
चारित्रमोह फा सद्भाव रृता हे तब तक उसका सम्यक्त्व 
सराग हाता है आर चारित्रमाह के अभाव में वह वीतराग- 
सम्यक्त्व होलेता है । एवं सरागदशा में उसके सत्कर्मचेतना 
तथा कमफलचेतनारूप अन्लानचेतना होती है किन्तु वीतराग- 
दशा में ज्ञानचेतना । इस पर फिर शह्काकार कहता है कि-- 

धगमोनाशान्रतुजायमान सुदक्लमेक॑सुविधानिधान । 


झुतोउत्रभोरक्तपिरक्तनाम-मेदंगुणेवस्तुतयेतियाम: ॥७६॥ 
अथात्‌-- आपने कद्ा सो तो सुना वाकी सम्यकत्व तो 
चहद्टी एक है जो कि तीन तो दशेनमोह की ओर चार अनन्ता- 
नुबन्धि की इन सात भ्रकृतियों के अभाव से हुवा है और 
जिसके कि होने से यह आत्मा मोक्ष का पात्र होलिया या 
होजाता है! उसमे सरागठा ओर बीतरागता जो होती है वह 
तो इतनी ही कि जो रागसहित दो या चारित्ररहित वह तो 
सराग और जो रागरंद्ित वा यथार्थचारित्रसदत बह विराग- 
सम्यकत्व | सो यह तो वैसा ही सेद हुवा कि देवदत्त, यज्ञदत्त 
सहित हो था उससे रहित अकेला दो सो यह तो सिर्फ व्यपढे- 
शात्मक भेद आया वास्तविकक्याभेद हुवा ? कुछ भी नही हुवा ! 
अन्रोच्यतेस्पष्टतयामयेदंदरखानबस्तेपुनवस्तुमेद) । 
विवेचनेवात्मनिदर्शनेनशञानेनइगेनकिलेत्यनेन; ! । ७७॥ 
अरथात्‌-- उपयुक्ष प्रश्न का उत्तर यह कि श्रद्धानक्ञान 


( शशि ) 
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ओर आचरण यानी मानना, जानना और अनुभवकरना ये 
तीनों बाते कोई छबड़ी में भी आम, नीस्यू और नारंगी की 
भांति वस्तुत: आत्मा में मिन्न भिन्न है क्या? किन्तु नहीं । 
ये तीनों तो आत्मा के परिणाम है जो कि आत्मा के साथ में 
अलुस्यूत है। सिर्फ इनके द्वारा आत्मा का विवेचन हं।ता है 
जसे कि अप्ि को जब हमे किसी दूसरे को ' समम्तना होता है 
तो उसके दाहकपन, पाचकपन ओर अकाशकपन के द्वारा उसे 
हम सममने और सममभाने लगते है परन्तु जहां भी अप्नि के 
इन तीनो गुणों मे कुछ कमी आई, ठीनों में से एक मे भी 
अगर कुछ कमी आई कि खुद अप्नि में ही कमी हं।जाती है, 
एवं जहां अप्रि में कमी आई,तो फिर उसके शेप शुणों मे भी 
कमी होना सहज ही है । वस तो यही हाल दर्शनज्ञान और 
चारित्र के साथ में आत्मा का है जैसा कि समयसार जी की 
इस गाथा में कहा गया हुवा है देखो--- 
ववहारेखुवरद्िस्सिइ शारिस्स चरिचदसखांणारां 
णुविशाणंण,चरित्ंशदंसशं जाशगोसुद्धो ॥ण। 

अर्थात्‌-आत्मा एक वस्तु है गुणी हे ओर अन-तघर्माव्मक 
है। उस आत्माके दशेनज्ञान और चारित्र ये तीनो खाशगुर हैं 
सो कहनेमात्र के लिये वो ये तीनो मिन्न-भिन्न है । दशेन यानी 
देखना या श्रद्धान करना । ज्ञान यानो जानना या समनना | 
चारित्र यानी चलना या लीन हो रहना | मगर जब गहराई से 
शेचे तो आत्मा से भिन्न न तो कोई दर्शच ही है न ज्ञान ही 


( १४७ ] 
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और न चारित्र ही, अपितु तीनोमथ्र यह एक आत्मा ही है 
जब ये बिगदे हुयें हैं तो आत्मा ह्वी विगड़ रहा है. और इन 
तीनों के सुधरने से आत्मा ही सुधरता है और सुधार का नाम 
ही भम्यक्ल है सो वतावे हैं-- 

मम्पक्लवमेतनगुणो पस्त्यवस्थातेपांचमिथ्यात्वमिवव्यवसथा । 

घवृविःसमतर गुणयले तो मवेदअपूतिमवसिन्धुसेती! ॥ ७८। 

अथोन--- सम्यक्त्व यह उन गुणोंकी सुधरी हुई अवस्था 

आ नाम है जैसां कि त्रिंगड़ी हुई हालत का नाम मिथ्यात्र । 
जहां भी सम्यकत्य को गुण कहा गया है वह प्रशंसात्मकरूप 
में है जैसे किसी भी चीजके सुद्दाते हुये रूप को तो गुण कहते 
हैं, ढो उसके न सुद्दाते हुये उसी रूप को हम अवगुण कहा 
करते हैं, बैसी हो वात यहां पर भी दै। सो मिथ्यात्व अवस्था 
तो अनादि से चल्ीआई हुई है और सम्यर्बत्व अवस्था चहुथे 
गुणस्थोन से सुरू होती हैं। मतलब यह कि जब इस जीव का 
संसार लतम होनेका हं।ता है ता उन गुरणोकी विगड़ीहुई द्ालत 
जहां से सुघंरना सुरू होती है उसे चतुर्थगुणस्थान कहते ह्ै। 
बद्ां से सुधरतें सुधरते जाकर वह चोदवें शुणस्थान में अपनी 
ठीक पृरीहालेत पर पहुंचती हैं, जेसे कि कपड़ा घुलते धुलते 
कुछ देर में' साफ हो गाता है । सो वह आत्मसुधार दो तरह 
से होता है-एक ते। यत्नसाध्य, दूसरा उसके अनन्तर अनायास 
रूप से होनेवाला । सों हो बताते हैं-- 





( शैशै८ ) 
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प्रयत्नवाना दशमस्थलन्तु, यतोडयमात्साव्यचद्दारतन्तुः । 
निसर्गभाषेन निजात्सगृढस्ततः:पुनर्निश्वय-सागरूढ: ।८०॥ 
अथौत््‌-- चतुर्थगुशस्थान से लेकर दशमगशुझ्स्थान तक 
ता यह आत्मा अपने आपे में से रागादिभावरूप सलको दूर 
करते हुये, प्रयत्नपूवेंक अपने सम्यरद्रशनादिगुणों का विकाश 
करता है, अतः वह तो-विशेषेश--यत्नपू्वेक॑ दोषस्यावद्दारो 
थ्न्न-स व्यवहारः, इस प्रकार की निरूक्ति को लेकर व्यवद्दार - 
मोक्षमार्ग कहाजाता है। परन्तु उसके बाद चोद्‌हवें शुशस्थान 
तक यह आत्मा अपने उन गशुशो की सहजपुष्टि प्राप्त करता - 
है इस लिये-निसगें ण, निसगगस्य वा चयन यत्र'स निश्चयः, इस 
प्रकार अर्थ को लेकर निश्चयमोक्षमाग दोता है। यानी दर्शन- 
मोद्द के उपशमादि द्वारा तत्वाथे भ्रद्धान प्राप्त करते हुये, चतुर्थ- 
शुणस्थान में जो सम्यग्दशेन होता है वह व्यवद्दास्सम्यन्दशेन 
ओर तत्पूबेक अरग॒ुज्नत, महात्र॒तादि का पालन' करना सो 
व्यवद्दास्सम्यक॒चारित्र, एवं उनकेसाथ जो सचेप्ट सम्यस्तान 
हो वह व्यवहास्सम्यस््ञान होता है। 
शक्ला-हम तो समभते हैं कि-श्री अरहन्तदेव, निम्नेन्थदिगस्थर 
गुरु और दयामय जनधमे पर विश्वासलाना, सो व्यवहार 
सम्यक्त्व दे जो कि मिथ्यात्वायस्था में ही दो लेता है । उसके 
बाद, दशनभोह गलकर जब सत्यतत्याथभ्रद्धान होता है वह तो 
चतुर्थगुणस्थानवर्ती जीव का' निश्चय-संस्यग्दशन दी है; मेले: 
ही उसे आनुपाश्षिकरूपमं सराग कहाजाता दै.। 


( १४६ ) 








उत्तर-- यह वतावो कि- जिसको श्री अरहन्तदेव पर विश्वास 
है उसको उनके स्वरूप-सर्वक्षत्य और वीवरागत्वपर विश्वास है 
या नही ? अगर नही तब तो उसका अरहन्तविषयकश्रद्धान 
भी बनावटी है क्‍यों कि स्वरूपके बिना स्वरूपवाले का विश्वास 
कैसा ? अतः वह उसका श्रद्धान, श्रद्धानाभास दै-मिथ्यात्व ही 
है उसीको सम्यक्व मानना या कहना तो भूल है, व्यवद्यारभास 
है। और यदि अरहन्त के सर्वेक्षत्य एवं धीतरागत्व पर 
विश्वास है तो फिर वह सप्ततत्वविपयकश्रद्धान से मिन्न चीज 
नदी हे क्‍यों कि राग का निरसन ही वीदरागल दे जो कि 
रागके सद्भावपूवेक दोता है ओर रागका होना ही आश्रव- 
वन्वात्मक होकर संसार है एवं उसका अभाव होना ही सम्बर- 
निजरात्मक दोकर अस्त मोक्ष हो रहता है । सो ऐसा सप्ततत्व 
विपयकश्नद्धान या श्रीअरहन्त के स्वरूपविषयकश्रद्धान, मोहगले 
बिना हो नही सकता, जो कि चतुथंगुणस्थान,में होता है। 
जिसका शुणगान स्वामी समनन्‍्तभड़ाचायं जी ने अपने 
र्नकस्स्ड्रावकाचार में किया है कि-- यह सम्यम्दष्टि स्वर्ग 
, जाकर तो इन्द्र होता है, वहां से आकर तीथकुर, चक्रवर्ती 
चगेरद पद प्राप्त करता है। नारकीयशरोर, पशुशरीर, नारीपन, 
नपुंसकपन सरीखी दौनदशा को नहीं पाता इत्यादि । हां वहां 
पर सत्याथश्रद्धानरूप सम्यगूद्शन को पाकर भी वहां अंकुरित 
हुये अपने सम्यस्क्ञानपूर्वेक चारिज्को बढाने के लिये एवं अपने 
सम्यक्त को अधिक से अधिक चमकाने के लिये सचेष्ट होता 


ह ( है८ )) 








है.।अर्भी आल में तगेहयें रागादिमित'कों दूर करने में 
यलशीक्षहोता है झरतः उसके' इस: करेत्य-कों व्यवेहरमोर्ते- 
भागे कहाजावा है ।' जोकि काड़ें को पानी! और साकुँत से 
धोकर सोफ करनेके समान हैं। इसे के बांदः वरिहवे सुर्यरथोर्ने' 
मे।सप्दशुक्तध्यान के द्वारो। उसके पू्ेवद्धञनाविरेणादिधाति- 
अयक्रम' दूर किये लाते हैं जैंसे कि धुलजाने पर कपड़े को 
निचोढ़कर उसमें होनेवाता ' जज. निकातदिया जाता है। फिर 
सके की! अपने आप निर॑ंर' जायों करतो हैं। वैसे ही 
अत्मिं तेरहवें और चोटहवे मु्शस्थालमें पहुंचेंकर मुत्तहोलेता 
हैं। एवं सनक क्रेमेविकारी को नीचे संष्ट' करते हैः- 
आऑसमोस्स प्रथेमसलुगूयाच्इद्वनेर्माहुजिनंवाचिपूर्यी: 
सदूवत्तिरूए बेरेशं म्रुद'चं देयेवे! गरम व्यवेद्ार मेद्धत्‌ ॥८॥ी।' 
श्रये्त- बहुगुणा में जेदे संस्यक प्रगट होता / 
है वी होने दरानमीह की और चोर अनन्तानुवस्धि करोधमार्- 
मार्यों लोभ नम वाली ईने से्ति प्रकृतियों को दंदोदेने से वहीं: 
पर ईसेमन्ये शमी निमेतेता आतीहै' वैसे ही ज्ानेपिरणीये- 
का में इुंे विशिष्टेत्तयोपशेर होंताहे, ताकि वह गुरु की वोशीकी' 
या ठँलों के संहपकोटीक प्र हेणें करने और समेकने पासकता 
है| एंवं लेनशीसन के जानकरेलोग' चोगेगुंशेस्थान' से लेकर 
सातवें गुल तंकक के संम्येरद्शन: की तो प्रथम संम्य्दृशने 
और यहां: होनेवांतें' सअपृत्तिहपंचीरित्रः की सहवारे तंयो' 
उसके शुतज्ञॉभकों. व्यवेहररअतक्ाने कहते है, मंद यह कि। 


( है? ) 
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पहल़्े-जो यह शरोर दै से। ही मै हूँ, ऐसा विश्वास था वह 
बदलकर चतुथथंगुणस्थान में यह विश्वास हेलिता है कि इस 
जडशरीर से मे भिन्न चीज हूं, चिन्मय हूँ । वैसे ही इंच्छाजु- 
सार खाना, पीना, पहरना बगेरह में ही सुख है, ऐसा अनुभव 
था. इसलिये अन्धाधुन्च इनमे प्रवृत्ति करता था, परन्तु अब 
मानता है कि सुख ता मेरी आत्मा का गुण है अतः वतंमान 
असह्य कष्ट के प्रतीकारस्वरूप विषयों का अनुभव करता दे, 
ताकि समयोचित विचारपूर्वक अवृत्ति करने लगजाता है। एवं 
पहले तो समभता था कि मुझे जो कुछ ज्ञान है वह इन इन्द्रियों 
से दी हो रद्दा है, अतः इन्द्रियो का दास घनाहुवा था, मगर 
अब शोचता है कि ज्ञान तो मेरी आत्मा का निजगुण हे जो 
कि सुर में हे वह वस्तुत: सदा अतीन्दिय दी है उसीके द्वारा 
मैं जानता हूँ । ह्वां यद्द वात दूसरी कि जब तक छुद्मस्थ हूं तव 
तक इन्द्रियो की ही चही, अपितु वाह्मप्रकाशादि की भी सद्दायता 
लेनी पईती है, जस कि चिरकाल का अल्पशक्तिरोगी जब 
चलना चाहता दे तो चलवदा तो आप ही है परन्तु किसी दूसरे 
के कन्धेबगेरहके सद्दारेसे चल्नता है उसके बिना नहीं चलसकता । 
शह्भा-तों क़्या छकम्मम्थका इन्द्रियोंके चिना ज्ञान नही दीसकता ? 
अगर हां तो फिर यह मान्यता तो मिथ्यादृप्टि की हे ही कि 
इन्द्रियो से ज्ञान होता दे जो कि गलत मान्यता है क्यो कि इस 
मे;तों निमित्त ओर उपादान एक दी होजाता है । 

उत्तर-- ज्ञान का होना क्या ? ज्ञान तो आत्मा का गुण जैसा 
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कि उपर बताया ही गया दै वह हरेक की आत्मा में सदा से हैं 
निगोदियालब्ध्यपर्यौाप्तत से लेकर केवलज्ञानी भगवान की 
आत्मा तक मे अखण्डरूप से विद्यमान रहता है । परन्तु उसका 
कार्य पूर्ज्ञानी के तो नि:सद्दाय होता है और अल्पज्न का ज्ञान 
अपना काये इन्द्रियादिकी सहायता से करता है | इसमें उपादान 
ओर निमित एक कैसे हागया । उपादान तो आत्मा है या 
ज्ञान फी तत्पूवेपर्याय है । इन्द्रियादिक ता सहकारी निमित्त होते 
है सो जैसा निम्मित्त पाता है छुद्मस्थ का ज्ञान उसके अधीन 
होकर चलता है । यह तो वस्तु का वस्तुत्व हे अगर इसको भी 
नही मानने वाला द्वी सम्यस्दष्टि द्ोता है तब तो तुम्दारी 
समम सें फिर सम्यग्दष्टि जीव अपनी आंखे कमजोर होजाने 
पर अपनी आंखो पर ऐकन लगा कर भी काम नहीं निकालता 
होगा ? अथवा युष्यदन्त छुल्कक के कहने पर अपनी विक्रि- 
यद्धिका ज्ञान करने के लिये हाथ फैलाने वाले विष्युकुमार 
स्वामी भी फिर मिथ्यद॒ष्टि ही होबेंगे । किन्तु “असुद्दादो- 
विशिवित्तीसुद्देपवित्तीयजाण चारित” इस गाथाद्ध के अनुसार 
अशुभ से दूर हटकर शुभमें प्रवृत्ति करना यही तो चारित्न 
थानी सम्यग्टष्टि का काये है और इसी में सममदार की 
संमंकदारी होती है । संसार की तरफ का बल रखनेवाली बात 
अशुभ ओर मुक्ति की तरफ का बल देनेवाली बात शुभ होती 
है, जिसमें कि' बुद्धिपर्षंक सम्यग्दष्टिजीव प्रवृत्त होता है यहीः 
उसका सरागपन हे । 


( र६३ ) 





अयाकमनाम्गा#ना»आकमाग्जकानमपुड कि, 


-आतस हित देतु विरागज्ञान, ते लखे आपको कष्टदान । 
रागादि प्रगठजे दुःख देन, तिन ही को सेवत गिनत चैन ॥ 
छह ढाले की इस उक्ति के अनुसार मिथ्यादृष्टिजीव तो 
वीतरागता और विज्ञान का सम्पादन करनेवात्ी बातों को 
कृष्टदायक मानकर उनसे दूर भागता है और जहां पर रागहेष 
को पोषण मिलता दो ऐसी बातों को च्याव के साथ स्वीकार 
करता है, परन्तु सम्यग्दष्टिज्ञीव का कार्य इससे उलट होता 
है। वह पूर्वेकंत कमे की चपेट में आकर भलेददी विषयभोगों 
की तरफ लुढक पड़ता है फिर भी उसके उत्तर च्षुणमें उसके 
बारेमें पश्चात्ताप करके घीतरागतां की वातोंकों दढता के साथ 
बलपूवेक पकड़ता है इसी का नाम सद्यचार दे जो कि सातवें 
गुणस्थानतक हुवाकरता है उसकेबाद क्या दोताहै सोबताते हैं--- 
निवृत्तिरूप॑ चरण मुदेवः अ्रद्धानमाहादढठमेव देव: 
भरुर्त॑ विभावान्वयि सूह्मराग-गुणस्थालान्तं शरणुभोनिराग: ? 
अथात्‌--- इसी प्रकार दे भल्ते आदसी सुनो श्री जिन- 
भगवान ने हमे बताया दे कि सातवेंगुणस्थान तक में जो 
श्रद्धान होता है वंह तो अनवगाढरूप और श्रुतज्ञान जो होता 
है वह आत्मा में होनेवाले वैभाविक परिणामों का बतानेवाला 
होता है तथा उनसे उत्तरोत्तर बचते 'वले जाना उन्हें दूर करें 
रहना, उन्हें अपने में न दोनेदेना यही वहां पर आत्मा का काये 
रहजाता है जो कि निव्र त्यात्मक चारिह्न कद्यता है जो कि तुम्दारे 
आर हमारे सरीखोंके लिये भसन्नवाकारक माना गया है । जैसे 


जा #.# 
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हमारे शरीरमें कोई कांटा चुभ गया हुवा दो तो उसे निकालने 
के लिये वहां के शरीरके अंशको खुरचकर कांठे को ढीला करके 
निकाज्ञा जाता है। वैसे द्वी श्रद्धान के साथ में जो राग रूगा 
हुवा होता दे उसको उखाड़ बाहर किया जाता है इसी लिये 
वहां पर सम्यरंदशन को अनवगाढ़ माना दै। जो कि सूक्ष्म 
संम्पंरांयनांमक दशमगुणस्थान तक होता है इससे परे--- 


भावश्रुतज्ञानमतः परन्तु भवेद्यथाखू्यातचरित्रतन्तु 


अड्जीनमेव इठमात्मनस्तु शुणत्रयेडत:परमत्वमस्तु ॥८३॥ 
. अआर्थाते-ग्यारहवें और बारहवें गुणस्थान में जाकर श्रद्धान 
अवशादरूंप बनता है जहां पर कि चारित्र पूर्णवीतरागतारूप 
आत्मतज्लीनता को लिये हुये यथार्यात बन जाता है और 
अ्रुतज्ञान भी साव॑श्रुतज्ञान हो जाता है। क्‍यों कि वहां पर और 
सब बातों को झुला कर सिफे अपनी शुद्धात्मा के परिणामों 
का ही विचार रहेजांता 'है'। उस समय इस आत्मा के उपयोग 
में शुद्धरूप आत्मभाषों के सिवाय ओर कुछ नहीं होता अत 
वास्तविक शभ्रुतंकेंबली कहंलाने का अधिकारी भी दोलेता है 
जैसा कि'संमयसार जी में बर्ततलाया गर्या है देखो-- 
जोहिसुयेणदि गेचछेइ' अप्पाणमिण तु फेचलं सुद्धं 
'लैंसुयकेवलिमिसिणोमणन्ति ल्लोयप्पईबयरा ॥६॥ 
. ' यद्यपि क्ष्रोपेंशम की अपेक्षा से तो इसके द्वादशाद्बज्ञान 
दोता दे क्योकि 'उसके बिना जैसा कि तल्वार्थसूत्र जी मे 


( १६४ ) 








बतलाया गया हे, शुक्लध्यान का प्रारम्भ ही नही कर पासकता 
है। मगर यह अपनी इस नि.फेवल आत्मसावना के द्वारा 
धातिया कर्मोका नाश करनेमें प्रस्तुत होता है इसकी इस आत्मा- 
नुभवरूप अवस्था का नाम ही ज्ञानचेतना है जिसके कि द्वारा 
केवलज्ञान को प्राप्त करलेने पर इसके सम्यग्दशन ज्ञान और 
चारित्र ये तीनों अपरमपन का उल्लंघन करके प्रमपन को भ्राप्त 
हो लेते' हैं। इस तरह से आत्मा के इन तीनों भावों में परस्पर 
पोष्य पोपकपना है । आत्मा वक्त की तरह से है तो सम्यर्द्शन 
उसकी जड़ है, सम्यग्लान उसका स्कन्ध और सम्यक्चारित्र 
उसके पत्त') वगेरह की भांति है, यद्यपिं जड़ होने पर तना 
होता है और तनेः में फूल पत्ती वगेरह आती हैं परन्तु फिर 
उसका तना जितना मोढा' वाजा होता जाता है उतनी ही 
उसकी जड़-भी गहरी होती रहती है एवं उसपरः जितने भी 
अधिक फूल पत्ती आते है उतनी ही उस बृक्षुकी'अधिक शोभा 
होती है | अगर कहीं जड़ में कीड़ा लगजाबे तव तो पेड ओर 
पत्ती कहा, मगर पेड में सी कोई खराबी आजावे' ते। फिर 
फूल पत्ती>मी नही हो पावे और जड़ भी फैलने से रदजावे 
तथा फूल पत्ते अगर नही ठो कोरे तने वाले बृक्ष को पूछता ' 
फौन है वहा सफलता कहां, या तो उसमे पत्त' फूल अबेंगे दी 
अन्यथा तो वह कुछ देर में -सूखकर खंख़र बनजावेगा । बैंसे 
ही सम्ग्रग्द्शन के बिना -तो ”भ्यग्जञान और सम्यक्‍्चारित्र नही 
ही होता मगर सम्यग्ज्ञान सम्यकचारित्र के विकाश के 
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बिना भी सम्यरदूशेन फलीभूत नहीं होता । अस्तु। सम्य्दर्श- _ 
नादि में इस प्रकार सम्बन्ध होने से चारित्रमोहनीय का असर 
भी सम्यरशेत पर रहता है ऐसा न मान कर अगर जो-- 
सिथ्यात्वतश्चेत पर एव रागस्तदा विधीनां नवधा विभाग: 
सम्पक्त्वमाचक्षतितोधिमा तिगुणो 5न्यनाशात्किपना म जाति: 
अर्थात्‌--- श्रद्धान को और आचरण को बिल्कुल मिन्न 
मान कर श्रद्धान का घावक दशनमोह को ओर चारित्र का 
घातक चारिज्रमोह को मानते हुये स्थेथा दर्शनमोह से चारिच्र- 
मोह को भिन्न कहाजाबे तो फिर तो कर्मा के आठभेद न दोकर 
नौ भेद हैं ऐसा कहना चाहिये और तब फिर सिद्ध अवस्था में 
जो सम्यक्त्वगुण प्रगट हुवा वह तो दशेनमोहके नाश होने से 
हुवा, चारित्रमोहनीय के नाश से कौनसा गुण प्रगट हुवा सो 
भी तो देखो । किन्तु दोनो दी प्रकार के मोह का नाश होने से 
सम्यक्त्वगुण हुवा अत्त: दोनों क्थांचित एक हैं और जब एक 
है तो चारिज्मोह के सद्भाव में सम्यकत्व में अवश्य दी कुछ 
कमी होती है इस लिये सम्यक्त् के जो सराग और विराग 
ऐसे दो भेद किये गये हैं सो वास्तविक ही है, एवं ज्ञानचेतना 
वचीतरागसम्धक्त्वी के ही होती है, सरागसम्यक्त्वी के नहीं 
ऐसा कहना उपयुक्त ही है। ... 
शह्क -- चतुथंगुणस्थान में 'नब् दशनमोह का उपशमादि 
होकर सम्यग्दर्शन होजाता है तभी उसका ज्ञान भी समिथ्याज्ञान 
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से पलट कर वह भी सम्यस्यान बन जाता है, भले ही बह 
एक चीज को छोड कर दूसरी को जान रहा हो, आत्मोपयोगी 
न होकर स्रीसम्भोगादि में लगरद्या हो परन्तु उसके सम्यण्ज्ञा- 
नत्व से कोई वहा नहीं होता बह सदा रहता है, अतः हर 
समय ज्ञानचेतना होती है । कम और कर्मफलरूप अश्ञान- 
चेंतना ते। मिथ्यादृष्टि वहिरात्मजीव के ही मिथ्यात्व की 
चजह स हुवा करती है । सम्यग्द॒ष्टि के तो जैसे सम्यग्दशेन है 
वैसे ही उसके साथ में ऋखण्डरूप श्ञयनचेतना भी होती है 
जसा कि परिडत राजमल जी काप्ठासंघी ने अपनी 
पन्चाध्यायी में लिखा है-- 

किग्व सबवत्र सदृचप्टेनित्यं स्थाज्ञानचेतना 

अविच्छिन्षम्रवादेश यहा5खण्डेकधारया ॥श्श। 

हां जब कि कोई चतुर्थगुणस्थानवर्ती अन्नतसम्यग्द घ्ट 

जीवात्मा स्री प्रसद् कर रहा होता है या युद्ध में किसी को 
मार रहा है तो उस समय भी उसके अचृत्ति में उपर से ही 
कम फलचेतना या कर्म चेतनारूप अज्ञानचेतना होती है अन्तरंग 
में तो उसके ज्ञानचेतना ही वनी रहती है जैसाकि राजमल जी 
ऊतपन्नाध्यायी में ही लिखा हुवा है-- 

अस्तितस्यापिसद्द॒ष्टे:कस्यचित्‌. कर्मचेतना 

अपिकमफल्ते सा स्यादर्थतोज्ञानचेतना ॥२७४५॥ अ० २ 

मानलो कि एक आदमी जो कि ज्योतिष, वैद्यक, संगीत 

वगेरह अनेक तरह के शास्त्र पढा हुवा है और वह काम वैद्यक 


( श्दृंप ) 


का कर रहा दे तो उसका ज्योतिष बरगरह का ज्ञान कहीं चला 
जाता है, क्या ? नहीं, अपितु मोजूद रहता दे, परन्तु उसके 
उपयोग सें वैद्यकज्ञान उस समय आता है बैसे ही सम्यम्दप्टि- 
जीव भी खाना पीना बरगेरह क्षोकिक काम कर रहा होता दै ठो'* 
उसके उपग्रोग, में ता कमचेतना या कर्मफलचेतना होती है- 
फिर भी लब्धिरूप से ज्ञानचेतना बनी रदती है ऐसा रपप्ट 
मतलब समझ में आता है ! 

उत्तर-- भैया ज़ी सुनो पण्डित जी की तो परिडत जी 
जाने मगर हमारे पूज्य जैनाचारयो. का तो ऐसा कहना नहीं है 
क्यों कि- “चेत्यते अनुभूयते उपयुज्यते इति चेतना” इस. 
प्रकार चेतना नाम ही जब कि उपयोग का है तो फिर लब्धि- 
रूपचेतत़ा चीज.दी क्‍या रद्दी, छुछ नहीं। अपितु इस जीव 
का. उपयोग, इष्टानिष्ट विकल्प से स्वेथा. रहित एवं पूरण 
वीतरागरूप होता है उस समस्रय उसके ज्ञानचेतना होती है 
ताकि उसुके, बन्ध. नहीं होता । डिन्तु उससे, नीचे सराग 
अन्नस्था में भत्ते, ही, वह तत्वाभ के ब्रिपरीत श्रद्धान, वाला- 
वहिरात्मा हो चाहे सत्यक्रद्धानयुक्त अनुत्कृष्ट अन्तरात्मा, दोनों 
के ही अज्ञानचेतना होती दहै-जो फ़ि, यथासम्भव,ज्ञानावरणादि 
कर्मा का बन्न्न,करनेवाली' होती है और जो क्रि.अपनी शुद्ध 
आत्मा के, सिवाय और. किसी बात पर करने. रूप या होने रूप 
में.प्रस्तुत रहूती ,है, जैसा, कि भरी आत्माख्याति में:लिखा है 
देखो-- 


हू 
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तत्र ज्ञानादन्यत्रेद्महकरोमीति चेतन॑ कर्मेचेतना 
ज्ञानादन्यत्रे द॑ वेंदयेडदमिति चेतन कर्मेफलचेतना | 
सा तु समस्तापि संसारवीज॑ संसारवीजस्याप्टविधकर्मणोवी जत्वात्‌ 
इसी का स्पष्टीकरण तात्पयेबृत्ति में है-- 

सदीय॑ कर्म सयाक्ृत कर्मेत्याथज्ञानसावेन, ईहापूर्ल 
कमिष्टानिष्टरूपेश निरुपरागशुद्धात्मानुभूतिच्युतस्य मनोवचन- 
कायवन्यापारकरणं यत्‌ जा बन्धकारणमूता कर्मेचेतना भण्यते । 
न्वस्थभावरहितेनाज्ञानमावेन यथासम्भवं व्यक्ताग्यक्त स्वभा- 
चेनेद्दापूवंक मिष्टानिष्टविकल्परूपेण हर्पेविपादमयं सुख- 
दुःखानुभवन॑ यत्‌ सा बन्धकारणभूता कर्मफलचेतना मण्यते । 

मतलब यही कि शुद्धात्मानुभूतिरुप शुक्लध्यानसमाधि 
से च्युत हो रहे हुये जीव की मन चचन क्ाय की चेष्टा का 
नाम तो कमचेतना ओर बीतरागपन के सिवाय जरा सा भी 
इप्टानिष्टविकल्प को लिये हुये हपे विपाद को प्राप्त होना 
कमचेतना कहलाती है। यानी वीवरागपन का नाम ज्ञानचेतनां 
ओर सरागपन का नाम अज्ञानचेतना है जैसा श्री कुन्दकुन्द 
आचाये की पच्चास्तिकाय नाम श्रन्थ की निम्न गाथा 
में लिखा हुवा है-- 

सव्बे खलु कम्मफल थावरकायातसाहिकबज्जजुद । 

पाणित्तमदिकन्ताणाणं विदन्तिते जीवा॥ ३६ ॥ 

अर्थात्‌ -- स्थावर एकेन्द्रिय जीवों में तो सभी के कर्म- 
फलचेठना हुवा करती दे परन्तु जो जीव प्राशिपने को यानी 
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जन्म मरण के कारणमूत रागद्वेष को पार करके वीतरागता 
को प्राप्त कर लेते है वे जीव ज्ञानचेतनावाले होते हैं। इस पर 
फिर शक्ल होती है-- 

अज्ञाननाशं प्बदन्ति सन्‍्तोच्डमोहनाशक्षण एव जन्‍्तों 


अज्ञाननाम्नी ननु चेतनेति कृतो5प्रमत्तादिगुणेड्स्थुदेति ८५ 
अर्थात्‌-- कि जब दशेनमोह् का अभाव होता है तो 
उसी समय इस प्राणी के अज्ञा'न का यानी मिथ्याज्ञान का भी 
अमेव नियम से होजाया करता है इस विषय में सब सत्मतों 
का जहां एकमत है तो फिर उसका तो अभाव चतुथंगुणस्थान 
मे ही होलेता है फिर अग्रमत्ादि गुणस्थानों में अज्ञानचेतनां 
बताई जाती है, वह कैसी ? इस बात का जबाब-- 
तदूचरं ताबदलीकवोधःप्रणाशमयाति न किन्त्ववोधः | 
अलीकबोधो हि कुदष्टिघामारागा दिमानेवमबो धनामा ८६ 


अर्थात्‌-- यह कि चतुथगुणस्थान में मिथ्याज्ञान कां 
अभाव तो होजाता दे किन्तु अज्ञान का अभाव नहीं दोता । 
सिथ्यादृष्टि की अवस्था में समभरद्दा था कि जो शरीर है सो 
ही में हूं इस प्रकार मोह की वजह से शरीर और आत्मा को 
एकमेक जानता था सो व्यथेविचार तो सम्यम्हप्टि होते ही 
दूर दोजाता है, परन्तु मार्गगामी पथिक भी दूसरे पथिक को 
अपना साथी मान क॑र उसके साथमें प्रेम दिखलाया करता है| 
चैसे ही यह फिर भी अपने शरीर को इस जन्म का साथी 


( (६७१ ) 
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मानकर किब्नित्‌ राग किये हुये रहता है, यह जो अज्ञान दै 
वह स्वंधा दूर नहों हूं। पाता तव तक ज्षानचेतना कैसे 
हं।सक्ती है । देखों हमारे आगम प्रन्‍्थां में सम्यग्ज्ञान के 
वर्णन में वतलाया गया हैं कि जो छ्लान, संशय विपयेय और 
शअनवध्यवसाय से रघित हो वही सम्यरक्षान होता है। अब 
अगर एक सम्यग्टप्टि जीव अन्धकार बरगेरह के कारणा से 
जेवडी को सपंजान रहा दे तो उस समय जानने की अपेक्षा 
से तो विपयेय है।ने से उसका वह ज्ञान मिथ्याज्ञान हुवा फिर 
भी वह सम्यण्दश न के साथ में है इस लिये सम्यग्नान कहा 
जाता दे । वस तो वैसे दी चतु्थगुणस्थान वाले का ज्ञान, 
सम्यग्ज्लान होता है मगर वह रागभाव को लिये हुवे द्वोवा दै, 
अतः चेतना की अपेक्षा से वह अज्ञानचेतनारूप दोता है। 
सारांश यह दे कि चतुर्थगुशस्थान में श्रद्धान ठीक होते दी 
ज्ञान का भी मिथ्यापना तो हट जाता है फिर भी उससें 
स्थिरपना नही आपाता जैसे कि कुत्रत न द्ोकर भी वह्दा पर 
अन्नतवशा होती एँ ऐसा नीचे के छुम्द मे बताते हैं--- 
कुबृत्तमावो5पसरेदवृचच-भावी न तूथेस्थल एवं हत्तः 
अज्ञानभाव” प्रतिवर्तमान: कुज्नाननाशेडपि भवेत्तथा न: ॥८७ 
अर्थाच-- हमारे आचार्यो ने बतलाया है कि अनाढि 
काल से इस संसारी आत्मा के श्रद्धान, झञान ओर आचरणख 
थे तीनों मिथ्या दो रहे हैं बिगड़े हुये हैं सो चतु्थेशुखस्थान 
में आकर जब इसका श्रद्धान ठीक होता है, मिथ्यापन से सद्दी 


( १७२ ) 


तप नी अपना -यननपा-मे.4.-मानपीक-पीा-/>गान्याािि. 


पन पर आता है तो इसके ज्ञान और चारित्र में भी मिथ्यापन 
नहीं रहता । दुःश्रद्धा के साथ साथ कुत्सित विचार और 
कुचेष्टा भी विद्या होजाते हैं । इस तरह यद्यपि उसके हृदय 
पर से दुब्न त्तपन तो दूर द्ोजाता है मगर अचृत्तपन तो फिर 
भी बना ही रहता है। वह दूसरे की बहू बेटी पर घुरी निगाह 
नहीं डालता, चोरी चुगलखोरी नहीं करता, किन्तु अपनी 
ओरत के साथ यथेप्ट रतिचेप्टा करता दे अपने घरूख़ाने को 
इच्छानुसार खाकर पसन्न रहता है | न्यायोचित विपय भोगां 
को भोगने की बाबत उसके चित्तपर कोई नियन्त्रण नहीं होता 
दे ओर इसी लिये हमारे आचायों ने उसे स्पप्टरूप से अन्नत- 
सम्यग्दष्टि बत्तलाया है । बस तो जिस प्रकार उसका दुद्चू त्त 
नध्ट होकर अन्नतपन बना रहता है, बेसे ही कुल्नान-खोटा 
विचार दूर होकर भी अज्नान बना रहता दै-विचार की चपलता 
दूर नहीं होपाती, अतः ज्ञानचेंतना नहीं होती क्यो कि विचार 
की स्थिरता का एकामप्रज्ञानोपयोग का, आत्माधीन ज्ञानभाव का 
'नाम ही ज्ञानचेंतना दे । 

शद्भा-- खैर चतुर्थादिशुणस्थान में तो न सही किन्तु 
सप्तमादिगुणस्थान में जब कि अप्रमत्तअवस्था होती है चहां 
तो ज्ञानचेतना कहनी चाहिये कि नहीं ? क्यों कि वहां तो 
निर्विकल्प अपनी आत्मा के ध्यान के सिवाय और कोई बात 
सम्भव द्टी नहीं दे जहां पर कि इस जीव की बृत्ति, विकथावों 
से यानी पर की बातों से इन्द्रियाधीनता से क्रोधादि कपायो 
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पर से और दूसरे किसी के साथ अपणेश दिखानेरूप प्रणय से 
भी दूर हटकर पू्णजाभृतरुप हुवा करती है। श्री सिद्धपरमेष्टी 
जी का स्मरण करना भी सेव्यसेवक्माव के कारण राजकथा 
में परिगशित हो रहता है फिर वहां आत्मस्मृति के सिवाय 
नाकी ही क्‍या रहजाता है ? सो इस शबड्डा का जबाब भी 
नीचे दिया जारहा है-- 


ज्ञान भवेदात्मनि चामत्त-जनस्पवाह्यतिशयान्महत्त; 
दृरस्य सम्पश्य पुनः सुदक्तत्त पातिगंतणइल्मत्ररक्त | ८५।' 


अथीत्‌-- है समभडार भाई सुनो तुम्हारा कहना ठीक 
है, जहां सच्ची अभ्मत्तावस्था हाती दे यद्दा पराये विचार से तो 
क्राई सरोकार नद्दी रहजाता है, परपढार्थों के प्रति होनेवाली 
इप्टानिप्ट कल्पना ही लुप्त प्राय दोलेती है सगर उसके विचार 
में उसकी खुद की आत्मा ही रागद्वेषयुक्त होती है, जैसे कि 
धान्य को उखलकर उसमे से चावल निकाले गये, उनके उपर 
हानेवाले छुपोंको अलदृदा करदियागया यों उसे खूटकर फटकने 
से सफेद सफेद चावल निकल आते है, अब अगर उनमे से 
कोई चाचक्त जिसके कि उपर का छिलका दूर होकर भी उसपर 
रहनेवाली उसकी लाली दूर नहीं हृटपाई तो उसको दम लाल- 
चावल सममते या कहा करते हैं कि और सब चावल तो 
सफेद हैं मगर यह 'चाधल लाल है | चस इसी प्रकार उसके 
अनुभव में उसकी खुदकी आत्मा रागरक्षित आया करती है, 
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यानी उसकी खुदकी आत्माके प्रति उसका उपादेयसाव रहता है 
ताकि वह अपने अन्दर रहनेवाले रागांशकों दूर हटाने का 


प्रयत्न जारी रखता है, एवं कर्मेचेतनारूप होता हे । अगर 
होते हुये राग की भी न जानकर या न सानकर अपने आपको 


शुद्ध ही जानने लगे तो फिर राग को दबाने या न होनेदेने 
की चेप्टा द्वी क्यो करे ओर तब फिर रागी का रागी ही वना 
रहे । किन्तु "राग नहीं निजमावसही यह सिद्धसमान सदा 
पद्सेरो” । इस वाक्यके अनुसार स्वभावापेज्षया अप्रने आपका 
सिद्धसमान मानते हुये भी वतमान अपनेरूप को रागराखित 
अनुभव से लाता है इस लिये वह--- 
जिन परमभपैनी सुविधिछैनी डारि अन्तर भेदिया । 
वर्णादि अरु रागादि ते निजमावकों न्‍्याराकिया ॥| 
निजमाहि निजकेहेतु निजकर आपको आयेगश्नो । 
गुणगुणी ज्ञाता ज्ञान ज्ञेयममारकुछ भेद न रह्यो ॥ 


इस छन्द के अनुसार अपनी बुद्धि को सुचारु और 
दंढ बनाते हुये अपूवंकरणादिरूप श्रयत्न द्वारा रागांश को दूर 
हूटा कर अपने उपयोग को निर्मल बनाने में लगरहता है 
सो ही बताते हैं-- 


सुसमाधि-कुंठारेण छिद्यमानस्तरुय था 
छिन्न एवं नहीत्येष रागभागोष्ष्टमादिषु ॥८६॥ 
अर्थात्‌-- जब कुल्हाड़े के द्वारा किसी गाछू को काटा 
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जाता हैं ता इसी समय वह कट ते। नहीं जाया करता, मगर 
धीरे धीरे कट रहा हुवा होता है, वैसे ही एक महर्पिं की आत्मा 
में जो प्रशभ्तराग होता है वह शुक्लध्यानरूप समाधिद्वारा 
अप्टमाडिगुणस्थानों में क्रमशः क्ञीण होता रहता है। 
समाधिनिरतत्वेन तलेनम धर: पुमान्‌ 
वीतराग इवाभातिवालिशानां विचारतः ॥८७॥ 

अर्थात्‌-- हां यह वात जरूर हे कि वह उत्तम सहनन 
का धारक महापुरुप उस समय समाधि में तत्पर हो रहने की 
वजह से शुद्धात्मपने को प्राप्त करने के वारे में उत्साह का 
धारक होता है, अपने उत्तरकाल में नियम से शुद्ध वीतराग 
है। रहनेवाला द्ोता है, अतः स्थृलविचारबाले हम ठुम सरीखो 
के विचार में वह ठीक वीतराग सरीखा ही पतीत होता है 
किन्तु उसके रागाश को जाननेवाले तो दीव्यक्ञानी महपिलोग 
ही होते हैं । जो हमे बताते हैं कि-- 

पुलाको धकुशः ऊिंवा पष्ठे सप्तमकेंडपियः 
कुशीलतामलुप्राप्त: स॒पुमानष्टमादिषु ॥८८॥ 

अर्थातत-- मुसुछ्ुुमाधु पुलाक, वकुश, कुशील नि्नन्‍्ध और 
स्नातक के भेद्‌ से पांच प्रकार का होता दे जिसके कि गुग़ मूल 
गुण और उत्तरगुण के भेद से गे तरह के होते हैं, मूलगुण 
खाशगुणों का नाम दे जिनके कि विना वह हो ही न सके और 
उत्तरगुण उन्हे कहा जाता दै जिनके कि विकशित होने से वह 
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उन्नति को प्राप्त होकर अपने ध्येय को प्राप्त कर पासके । 
पद्नमद्ाज्रत, पांच समितियां, पव्चेन्द्रियवशीकरण, पडावश्यक 
और सात शेप गुण यो अठाईस प्रकारके तो मूलगुण द्वोते है । 
बारह तप और बाईस परिषहकाजीतना यों चाततीस उत्तरगुण 
हैं जिनके कि भेद, प्रमेद करने से चोरासीज्ञाख होज़ाते है। 
इनमें से मूलगुणो को घारण करके मनुष्य साधु बनता है तो 
आनुषड्िकरूप मे उत्तरगुण भी आ ही जाया करते है, उनके 
भी बिल्कुल ही न होने पर तो साधु रह ही नहीं सकता, परल्तु 
उनके पालन करने का वह अधिकारी वन कर नहीं रहता, जैसे 
कि अधिक शीतपड़ने पर 3से न सहसकन के कारण कांपने भी 
हैगता है। हां कितना ही शीत क्यों न सतावे फिर भी वह 
कपड़ा कमी नहीं पहनता क्‍यों कि कपड़ा पहनलेने में वह 
अपने पनमें बह्य सममता है । कपड़े न पहनना, नगा रहना 
यह उसका प्रधान गुण है अतः कपड़े पहनने का तो वह 
विचार भी नही करता। अगर कोई भोला जीव उसे कांपता 
देख कर दयालुपने से उसके उपर में कपड़ा डाल भी देता है 
तो उसे वह उपसगे समझता है। यह कभी नहीं मानता कि 
इसने अच्छा किया ताकि मुझे! कपड़ा उढादिया ऐसा | फिर 
भी जिसके किसी भूलगुण में कोई आंशिकदोष आजाया करता 
हो ऐसे साधु का नाम पुल्नाकसाधु होता है । और जो उत्तर- 
गुणों के भी पालन करने का सह्डल्प लिये हुये हो, उन्हे निवाह 
करना अपना करत व्य समंमता हो फिर सी उनमे अच्छीतरह से 
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सफल नहीं हो सक रहा दो वह बकुशमुनि होता है « यह दोनों 
भुनि छठे और सातवे गुशस्थान में होते हैं ' इसके उपर 
अष्टमादि-श्रेशिमध्यगुणस्थ।नों में कुशीलभुनि होता है यद्यपि 
यह श्रमादरद्दित होते हुये वत व्यपरायण द्वो रहा होता है, फिर 
मी इसके परिणामों में कपायों की वजह से गदलापन बनाहुबा 
होता है | शरतककालीन जल की भांति इसके परिणाम निमेल 
न होकर वर्षोकालीन जल की भांति होते हैं | मतलब यह कि 
यह जीव कछृतकार्य नही किन्तु अभी तक कत॑व्यसबन्निविप्द ही 
दे जैसा कि नीचे दिखलाते हैं-- 
शाखिनिप्रवहन्नन्ते कुठारः केवलं करे 
योग आत्मनि सम्पन्नो दशमादुगुशतः पर ॥८६॥ 
अर्थात््‌ू-इस प्रकार करते हुये होकर जब दशवेंगुणस्थान 
से उपर पहुंच जाता है तभी वह आत्म! का योग जो कि 
क्रपायों को नप्ट करने के लिये किया जाता हे सम्पन्न हुवा 
कहलाता है जैसे किसी पेड को काटने के लिये उस पर 
बहने वाला कुठार उस काटते काटते अन्तमे उसे बिलकुल 
काट चुकने पर वह तक्षक के हाथ म॑ निम्वल्ल हो रहता है और 
उस समय-उससे जो आश्रासन मिलता है बस वही दशा इस 
आत्मा की भी दशवयें गुणस्थान के उपर हो पाती है यानी 
इसकी अपने आपसे विश्ाम प्राप्त दोता है । 


(उप ) 








'क-»ण्ीयदाममथ्न-9+-०-ी नी पबलपली का. 


निर्ग्रन्थपदवाच्यस्वमपि स्पष्टतयासुने: 
उपयोगस्तथाजुद्ध: स तत्रेबासतु बस्तुतः | &०॥ 
अर्थात्‌-- भावनिक्षेप की अपेक्षा से निर्भन्‍्थ कहलाने 
की पात्रता मुनिराज को वहीं पर जाकर श्राप्त हो पाती है क्यो 
कि अंथ नाम परिअदद का है और अन्‍्तरंग परिम्रह में जिस 
प्रकार मिथ्यात्व को बताया गया है उसी प्रकार से चारित्रमोह 
की सभी कपायों को भी परिम्रह माना है एवं निम्नेन्थपन के 
लिये उन सभी कपायों के अमाव की “जरूरत हो जाती दै जो 
कि वहीं जाकरके पूरी होती है अतः शुद्धोपयोग भी वास्तविक 
रूप में वहीं जाकर होता है | 
स्व॒रूपा चरण भेद-विज्ञानं ज्ञानचेतना 
शुद्धोपपोगनामानि कथितानि जिनागमें। ६१॥ 
ओर्थात--- शुद्धोपपोग का नाम ही ज्ञानचेतता, भेद- 
विज्ञान और स्व॒रूपाचरण चारित्र हे जिसमें कि आत्मा पर 
पदार्थों से विभुख दोकर अपने आप का अनुभव करने लगती 
है और इसका नाम शुक्लभ्यान भी दै जैसा कि पं० दोलतराम 
जी ने अपने छहढाले में लिखा है देखों-- 
यो है सकल सयम चरित सुनिये स्वरूपा चरण अब । 
जिस द्वोत प्रगटे आपनी निधि मिटे पर की प्रवृति सब ॥७॥। 
यों कह कर उन्होंने इसके आगे उसी शुक्ल्॒ध्यान को 
वर्णन किया है जिसके कि सुललितसमागस से घातिया कर्मोंका 
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अभाव हं।कर यह आत्मा परमात्मा हो जाता है और यह 
पं० दोलतराम जी का लिखना है भी ठीक क्यों कि-'“स्वरूपे 
आसमन्ताघरणुं?? यानी अपने आपकमें पूरी तोर से जीन हो 
रहना ऐसा ही स्थरूपाचरण का मतलब द्ोता है जैसा कि 
भ्री प्रवचनसार जी के गाथा नं० ७ की टीका में श्री अस्ृतचन्द्र 
आचाय जी ने भी लिखा है कि-- स्वरूपे चरण चारित्र 
स्वसमयप्रवृत्तिरित्यथ: । तथा इसी को मेदबिज्ञान भी कहते हैं 
जैसा कि श्री अमृतचन्द्र स्वामी जी ही इस अपने समयसार- 
फलश में लिखते है-- 
चेद्रूप्यं जडरूपतां च दधतो: क्ृत्वा विभागं दयो 
रन्तर्दारुणदारणेन परितोज्ञानस्थ रागस्य च । 

भेदक्ञानमुदेतिनिमलमिदंभ[दध्वमध्यासिता: 

शुद्धजानधर्नोधमेकमघुना सन्तादितीयच्युता: ॥१२१॥ 
इसमें बत॒लाया दे कि ज्ञान का लक्षण जानना है और पर 
द्रल्यानुयायीपन, राग का लक्षण है। इस प्रकार दोनों के लक्षण 
को ध्यान में लेकर अपने विचार के द्वारा अपनी अन्वरात्मा 
के पूरीतोर से मिन्न भिन्न दो भाग करके क्षान को राग से 
ए्थक्‌ कर लेने पर मेदज्ञान आात्त होता है जो कि बिलकुल 
निर्मल दोता है | सो यह वही बात है जिसको कि पं० 
दोलतराम जी ने अपने छृहढाले में--- 

जिन परमपैनीसुदुधिछुनीडारि अन्तर भेदिया | 
वर्णादि अरुरागादिते निजमाव को न्यारा किया ॥ 
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निजमाहि निज के हेतु निजकरि आपको आपेगह्यो | 

गुण गुणीक्षाता ज्षानज्ञेय ममार कुछ भेद न रहो ॥| 
इन शब्दों में दोहराया है ओर जो कि साज्षात शुक्लध्यान का 
रूप है जा कि वीतराग सम्थम्द्रप्टि अवस्था में होता है । 
सराग सम्यग्हप्टि अवस्था में तो राग का ओर ज्ञान को मिन्न 
भिन्न मानता मात्र हे, भिन्न भिन्न कर नहीं पता है जैसा कि 
आचाये श्री लिख रहे हैं। एवं क्ञानचेतना तो निर्विकल्परूप 
से ज्ञान की स्थिरता का नास द्वै जेसा कि पहले बताया ही 
जा जुका है, अतः ये सब एक शुद्धोपयोगके ही या शुक्लध्यान 
के ही नाम हैं । सेद है ता सिर्फ इतना ही कि शुद्धोपयोग 
शब्द तो आत्मा को मुख्य करके कहा जाता है । सेंद्विज्ञान 
शब्द के कद्दने में सम्यद्शनगुण का लक्ष्य होता है। ज्ञान 
गुण की भुख्यता से ज्ञानचेतना कहा जाता है ! ओर स्वरूपा- 
चरण शब्द चरिल्नगुण की प्रधानता से कद्दा गया हुवा है । 
शंकौ-शुक्लध्यान तो सातवेगुणस्थान से भी उपर आठवे गुण 
स्थान से सुरू होता दे किन्तु स्वरूपाचरण तो चोथेगुणस्थान 
वाले अन्नत सम्यग्दष्टि के दी होजाता दे क्‍योंकि स्वरूपाचरण 
का घातकरने वाली तो अनन्तानुवन्धिकपाय दे जिसका कि 


उसके अभाव होता दे । 
उत्तर- भैय्या जी अनन्तानुवन्धिकपाय का कास तो अन्याय 


और अभच्यादि में प्रचृत्ति करवाना एवं गुरु संस्था की न मान 
. कर मनमानी करने में मस्त रखना है जैसा कि मिथ्यात्व का 
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काम, शरीर से भिन्न आत्मा को कोई भी चीज न मानने देने 
का है। ओर इन दोनोंका अभाव अन्नत सम्यग्दृष्टि के हो लेता 
है इस लिये वह आत्मा को शरीर से भिन्न नित्यान्वयी ज्ञानमय 
मान कर पुनजन्म नरक स्वर्गांदिपर विश्वास करता है 
एवं गुरुषों का हृदय से विनय करने लगता है तथा पाप कर्मा 
से हर समय भीत रहता है। स्वरूपाचरण तो उस आत्मानुभव 
का नाम है जो कि सञ्ललनकपाय के भी न होने पर होता है । 
अनन्ताजुवन्ध्यादि प्रतव्याख्यानावरणपर्यन्तकपाये न इोॉने से 
सकल चारित्र हाजाने पर भी जब तक संज्वलनकपाय का 
उदय होता दे तो वह इस जीव को आत्मानुभव पर जमने नहीं 
देता । दां जब संज्वलनकपाय का भी तीत्र उदय न होकर वह 
होता हैं तो यह जीव आत्मानुभवपर लगने की चप्टा 
करता है यानी अपने पौरुप से उसे भी दवा कर था नप्ट करके 
अपने आप में लीन होलेता है उसीको आत्मानुभव या आत्मा- 
भूति कद्दते है। यही स्थपाचरणचारित्र है । 
शह्वा-- वो फिर क्‍या चतुर्थगुणस्थानवर्ती सम्यग्दप्टि को 
आत्मानुभूति नहीं होती ? तो फिर सम्यक्व केसा हुवा 
ओर मिथ्यात्य क्या गया ? 
उत्तर-- चतुर्थगुणस्थानवाले को आत्माठुभूति तो नहीं मगर 
आत्मतत का विंश्वोस जरूर होलता है जो कि मिथ्यात्व 
अवस्था मे कभी नहीं हा पाता ! जैसे मानलो कि एक आदमी ' 
के तौन लड़के हैं जिन्होंने नमक की कझ्कुरी को उठा कर खाया 


( (९८०२ ) 


आर वह खारी लगी | फिर जब उन्हें मिश्री के नुकरे खाने को 
दिये गये तो उन्हे भी उस नमक सरीख्ते खारी मानकर नमक 
दीं माने कर दूर फेक देते है । पिता कहता है कि यह नमक 
नहों किन्तु मिश्री है, एवं खारी नहीं लेकिन मिदी है, फिर भी 
नहीं मानते अबजब मक्खियां आती हैं तो वे मिश्री पर भिन्नाने 
क्षगती हैं और नमक पर नहीं, तब पिता फिर सममाता है 
कि देखा हलवाई की दुकान में मिठाई पर मक्खियों भिन्नाया 
करती हैं वनिये की नमक की ढेरी पर नहीं, वैसे ही ये सब 
कट्टरियां तो नमक की हैं. खारी हे जिन पर मक्खियां नहीं 
बैठती मगर ये सब मुकरे मिश्री के हैं जिन पर मक्खियां 
आओरही हैं | तो एक लड़के ने तो फिर भी नहीं माना और 
घोल कि नही ये समस्त कछ्ूरियां एकसी दी तो है, सभी खारी 
हैं, इनमें कोई मिश्री और कोई नसक ऐसा भेद नहीं है । बाकी 
के दो लड़के कुछ विचारशीक्ष थे उनके मनमें बात जम्त गई कि 
दां ये, जिनके अन्द्र जरापिल॒काई है, जिन पर सक्खियां बैठती 
हैं, सो सब कट्टुरियां इन सपेद कंकरियों से जरूर न्यारी दे 
ओर मिठी हैं, ये सब मिश्री की हैं । पिता जी का कहना बित्- 
कुल ठीक है, चल्तो मुह धोकर आदें तो इन को खावेंगे, इतने 
. मैं ही उन दोनों में एक लड़का झट मुह धोकर आकर उन 
, मिश्री की कंकरियों में से एक को उठा कर चखता हैं तो कदृता 
'है कि अहा सचमुच मिश्री है, मीठी दे। बस तो इसी प्रकार से 
शुक्रष्यानी का अनुभव आत्मा के बारे में होता दे३परल्तु इंस 


( १८३ ) 
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से पूर्वेवर्ती अब्नतसम्यग्दप्ट्यादिक को तो आत्मविश्वासमात्र 
दोता दे, जैसा कि मिश्री को नहीं चख्र कर भी पिता की बात 

पर जमरहने वाले लड़के को मिश्री का विश्वास | 
शंका-- गृहस्थ होते हुण भी जो आदमी एकाम्र निः्बल होकर 
ऐसा विचार कर रहा हो कि मेरी आत्मा अथवा में 
शुद्धबुद्ध सथिदानन्द हूँ मेरे अन्दर राग, रोप वगेरह 
विलकुल भी नहीं हैं इत्यादि। उस समय तो उसके 
आत्मानुभव दे कि नहीं ? 
उत्तर- - वह आदमी तो उस मिखारी सरीखा निरा पागल है 
जो कि जन्मदरिंद्र हाते हुये भी अपने आपको चक्रवर्ती मान 
रहा हो | इससे ता वह मिथ्याद॒प्टि भी कुछ अच्छा है जो 
कि अपने आपको दुःखी अनुभव करता है, अतः यह दुख मुझे 
क्यों हो रहा है ओर यह कैसे नप्ट होसकता है ऐसा 
शे/्च रहा ही । 
हां जो तत्वश्रद्धानी जब कभी गृहस्थोचित ओर बातों 
की तरफ से अपने मन को मोड़ कर एकाप्रभाव से ऐसा 
विचार कर रहा हो कि मेरी आत्मा अथवा में भी ठो स्वभाव 
की अपेज्ञा से सिद्धों के समान ही विकार रहित हूँ। विकार 
जो है घह तो मेरी बतमान अवस्थामात्र है जो कि कर्मों के 
संयोग का लेकर वाह्मपदार्थों में इप्टानिष्ट कल्पना करने से 
हो रहा है इत्यादि तो यह उसका विचार सद्विचार होता है, 
धमंभावनारूप है ओर मन्दत्तेश्या के होने से होनेवाला दे । 





( श्ण४ ) 





सो यह सद्भावनारूप विचार उस स्वरूपाचरण के लिये कारण- 
रूप मानागया हुवा है क्यो कि इस विचार का हृदय में स्थान 
देनेवालाजीव थोड़ी बहुत देर के बाद वाह्मवातो से दूर हटकर 
के सिफे अपनी आत्मा को ही याद करने लगता है एवं उसमे 
तन्मय हँकर उस अनुभव के द्वारा इप्टानिप्ट विकल्प से रहित 
होता हुवा सिंफे ज्ञानदशनस्वभावसय बन सकता है जैसा 
कि समयसार जी की निम्न गाथा मे लिखा हुवा है-- 
अहम्रिका खलु सुद्धोशिम्ममवोणाणदसण समग्गो | 
तक्षि ठिवो तथित्तों सब्बे एदे खयं णेमि ॥७३॥ 
अर्थात्‌-- खलु यानी निश्चय नय से अगर स्वभाव“ 
दृष्टि से देखा जाबे तो में सिफे परिपृशज्ञानद्शनवाला हूँ 
हूँ मेरे में किसी भी दूसरी चीज का सम्मिश्रण बिलकुल 
भी नहीं हे और जब में ऐसा हूं तो फिर व्यर्थ ही इन सब 
दूसरी चीजों से क्‍यों ममत्व करू अपने आपमे तन्‍्मय होकर 
स्थित हो रहूं ताकि ये सव रागद्वेपादि आश्रवभाव नष्ट होजाबे 
ओर भें सच्चिदानन्द बन रहूँ । मतलब यह कि इस बीतराग 
सम्यगदर्शन, सम्यसज्ञान ओर सम्यकचारित्रमय परिणमन का 
नाम दी स्वरूपाचरण चारित्र हे । सम्यकत्व भी इसी अवस्था 
में निम्रय सम्यक्त्व होता है जेसा श्री सयचन्दकुत आत्मसिद्धि, 
में भी लिखा हुवा है देखो-- 
वर्ते निज स्वभाव का अनुभव लक्ष्य प्रतीत 
वृत्ति बद्दे निजभाव में परमार्थे समक्षीत ॥२२२॥ 
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किद्व सम्पन्नस्वरूपाचरण का नाम ही यथारूयात चरित्र भी है । 
सो यह यथाख्यात चारित्र दो प्रकारका होता है यही नीचे बताते हे- 


विछिन्न आत्मश्ुविरागनगोविमेतुरन्तमु हृतं तदयान्‌ पुनरम्युदेतु 
सम्बुद्धयनु परमात्मन एड तावदुन्यूल्यरागतरुमात्मकृतप्रमाव: 
अर्थात्‌- जैसे किसी भी पेड़ को नप्ट करना द्वोता है 


तो पहले तो उसे कुल्दाड़े से काट कर गिरा दिया करते हैं और 
फिर जमीन में से उसकी जड़ों को भी खोद निकाल फेकदे तो 
ठीक होता है, यदि सिफ काटने का ही काय किया जाय, जड़े” 
ना निकाली जानें ता फिर वह फूट खड़ा होता है वैसे ही 
आत्मा में हाने वाल रागभाव को दूर करने के लिये भी दो 
तरद्द की क्रिया हं।ती दे । कपायाश को दबाकर आत्मपरिणामो 
को निर्मल बना लिया जाता है, जैसे गदले पानी में फिटकड़ी 
बगेरह डाल कर के उसके कीचड़ को नीचे विठादिया तो पानी 
साफ होजाता है। इस क्रिया की उपशसश्रणी कहते है और 
इससे होनेवाली निर्मेलता को उपशान्तमोहदशा कहते हैं, यह 
एक अन्‍्तमु हतमात्र रहती है। बाद में फिर मोह का उदय हो 
आता है, अतः इसकों प्रतिपाति, यथाख्यातचरित्र कहा जाता 
हैं। और जहां पर कपायांश को विल्कुल दूर कर डिया जाया 
करता है उसे ज्षपकरश्नेशि एवं उससे होने वाली आत्मशुद्धि को 
च्ीणमोह बोला जाता है । इसमे मोह कों सदा के लिये विदा 
मिलजाती है अतः इसको अग्रतिपातियथाख्यातचरित्र कहते हैं । 


( १८६ ) 





यह भव्यत्वशक्ति के पूणंपरिपाक का फल है इसके होजाने 
पर फिर पुनर्भवधारण नहों.करना पड़ता दै, किन्तु इससे आये 
क्या होता है सो बताते;है - 
पृथक्त्वायवितकृस्तु यः श्रेणाबात्मरासयो: 
बीणमोहपदेतस्मा येकत्वायाघुनात्मन: । ६३ ॥ 

£.. अनेन” पुनरेतस्य घातिकर्मप्रणाशतः 
आत्मनो5स्‍तु च परमोपयोगो विश्ववर)ज्रित ॥६४॥ 


अर्थात्‌ वितक यानी आत्मा के छादशाद्रूप श्रुतज्ञान 
का व्यापार था यों कहो कि विचार की एफाग्रता श्रेणिकाल से 
ओर ग्यारह गुणस्थान भे भी आत्मा और रागको भिन्न भिन्न 
करने के लिये प्रवृत्त होती है जिससे कि इस आत्मा के शेप- 
घातिकर्मा का-बश्लानावरण, दशेनावरण, अन्दराय का नाश हो 
क्र इस आत्मा का उपयोग शुद्धोपयोगपन को उल्लांघकर परमोप- 
योग बन जादा है । जो उपयोग पहले क्षायापशमिक था, 
अतः जिधर लगाया जाता था उधर हो ल्ृगता था | और बाद 
की न जानकर उसी को जानने लगता था। जब तक विषयों 
की तरफ झुका हुवा था वो विषयों को स्वीकार किये हुये राग- 
द्वेप मे फंस रहा था परन्तु जब वाह्मविषयों की तरफ से हटकर 
रागहेपरहित होते हुये वही उपयोग एक अपनी आत्सा में 
हो तल्लीन होलिया तो यः आव्मवित्‌ स स्ेवित्‌ इस कद्दावद 
को चरिताथ करते हुये विश्वमरकी तमाम वस्तुवों को एक साथ 








जाननेवाला बन जाता है । जैसे वायु के द्वारा कल्लोल्रान्वित 
पानी से कुछ नही दिखाई देता मगर निर्वातस्तम्मित जल सें 
तमाम आसमान की चोजे भलकने गलती हैं तथा जल की 
तली में होनेवाली चीजें भी दीख जाया करती है। अस्तु । 
इमकेबाद क्‍या होता है सो बताते हैं-- 


देहमतीतो भृत्वा चिद॒य॑ परमपारियामिकरमावमयः 
नोरसवल्फलवोजिस्तृत इबेरएडबीजबज्जगतिलसतिवे। ६४॥ 


अर्थात्‌- उपयुक्त प्रकार से चार घातिया कर्मा का नाश 
करदेने पर इस आत्मा को क्ञायिकभाव की पूणभ्राप्ति होलेती दे 
किन्तु नाम, गोत्र. बेदबीय ओर आयु, ये चार अघातिकसे 
अवशिषप्ट रहते दहेँ । जिनका कि अनुपक्रमरूप से यथा- 
समय नाश होने पर यह आत्मा शरीररदहित होजाता है जैसे 
अरणड थीज के उपर होने वाला छिलका का आवरण सूक कर 
खुलजाता है तो वह खालिस बीज बन जाता है, वैसे ही यह 
आत्मा कार्मणशरीर के पृररित्या दूर होजाने पर परमपारि- 
शामिकभाव का धारक स्पप्ट सच्िदानन्द होजाया करता दै 
उसी का नाम सिद्ध या मुक्त होता है जो कि होकर लोक के 
शिखर पर जाकर विराजमान दो रहता है । उस समय इसके 
ओदयिक, ज्ञायोपशमिक, ओपशमिक ओर क्षायिकभाव इन 
चार प्रकार के भावों के साथ साथ भव्यत्व का भी अभाव 
होकर सिर्फ शुद्धजीवत्वमात्र रह जाता है । 


(६ एप्प ) 


शकछा-- क्षायिकमाव का भी अभाव होजाता है यह वात 
हमारी समझ में नहीं आई वल्कि क्षायिकभाव होने पर तो 
उसका फिर अनन्तकाल तक भी अभाव नही होता ऐसा कहा 
हुवा दे । अन्यथा तो फिर क्ञायिकज्नानादि का अभाव होगया 
तो आत्मा में रह ही क्या जाता है ? 
उच्तर-- ज्ञायिकभाव न रहे तो कुछ भी आत्मा मे न हो यह 
बात तो बहुत ही मोटी हे । संसारी जीव में क्षायिकभाव 
नहीं, मगर वहां औदयिकादिभाव यथासस्मव दवोते हैं। 
समी लासारिक जीवो में ओदयिकमाव के साथ साथ क्षायोंप- 
शमिक एवं अशुद्धपरिणामिकभाय होता है । किसी सन्यजीव 
में उन तीनों के साथ ओपशमिकमभाव द्वोता है तो किसी के 
ज्ञाथिकभाव के साथ आदयिकादिकमाव तथा किसी के पांचो 
ही भाव होते हूँ क्‍यों कि ज्ञायिक सम्यग्हप्टिजीव जब उपशम- 
श्रेणि में होता है ता वहां उसके चारित्र तो ओपशमिक | 
सम्यक्त्व-क्षायिक ' ल्ञान-क्षायोपशमिक | सनुष्यपणा ओदबिक 
और सज्जीविनीशक्ति या भव्यत्व, जो है वह अशुद्धपारिणामिक 
भाव होता है. अरहन्तावस्था में ज्ञानादिक तो क्षायिकमाव, 
भनुष्यत्व और असिद्धव्व बगेरह औदयिकभाव एवं भव्यत्वभाव 
दोता है | परन्तु जहां ऑदयिकभाव का सवथा अभाव हुवा वहां 
सिद्धदशा में औपशमिक, ज्ञायोपशमिक क्ञायिक ओर अशुद्धपरि 
णामिक भी एवं उन पांचों का अभाव हो कर सिफ शुद्धजीवत्व- 
मात्र रहजाता है । चेतनता का नाम-देखने जानने रूपशक्ति 
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का नास जीवत्वभाव है, वह शुद्ध और अशुद्ध, दो तरह का 
होता है । उसमे से अशुद्धजीवत्व यह मव्यत्व और अभव्यत्व 
रूप से दो भावों को लिये हुये रहता है सो अभव्यत्व तो 
अनाशनन्त हो होता है, मगर भव्यत्वभाव उस जीवकी संसार 
स्थितिमात्र रहता है । सिद्धअवस्थाम वह पलटकर शुद्धजीवत्व 
के रूपमे आजाता है । सिद्धत्वेन भवितु' योग्यो भज्यः जो 
सिद्ध रूपमे परिणमन करने योग्य हो उसे भव्य कहते हैं। अब 
जो कि सिद्ध हं।चुका दह सिद्ध होने के योग्य दै कहां ताकि उसे 
भव्य बच्चा जाबे, वह तो एिद्ध ह।ने थोभ्य था सो हो लिया 
वस तो भव्यत्व का भी अभाव होलिया । उसीके साथ इतर 
चारों भावों का भी अभाव होगया ! हां अरहन्त अवस्था मे 
जो ज्ञायिकसम्यक्त्व, ज्ञायिकज्ञान और ज्ञायिकद्शन था, वह 
सिद्ध अवस्था में परमशुद्ध सम्यवत्व, पस्मशुद्धज्ञान और 
परमशुद्धद्शोन होजाता है. इसी का नाम तो शुद्धजीवत्वभाव 
है, जिसकी कि सिद्धता के साथ में व्याप्ति है, जैसा कि-अन्यत्र 
केवल सम्यकत्व ज्ञान दशनसिद्धत्वेम्य:, इस सूत्र में स्पष्ट होता 
है। क्ञायिकसम्यक्त्वादि को जहा अनन्त वतल्ाया है उसका 
मतलब तो इतना दी है कि जो दशनमोह के क्षय से सम्यक्त्न 
होता है, वह दूर होकर वापिस मिथ्यात्वदशा कभी भी नहीं 
दोती । इसका सतलब यह कमी नहीं लिया जासकता कि जो 
जैसा सम्यक्त्व असिद्धदशा में है वैसा ही सिद्धदशा से भी 
होता है। इस बात को सममने के लिये जीवत्वगुण को ही 
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अनिल यनतान नियम जता 


लेलिया जावे। संसारावस्था में श्वासोच्छासादिमज्जोवत्व होता 
है, तो सिद्धावस्था में तद्॒हितजीवत्व हुवा करता है। जब 
जीवल मे ही भेद हुवा तो सम्यक्वादिक जो उसके विशेष है 
उनमें भेद होना अवश्यंभावी है । जसे किसी रत्न को डिविया 
में बन्द किया हुवा होता है तो उसके साथ उसका तेज भी उस 
डिबिया में बन्द रहता है, रत्न को खुला करने पर हो उसका 
उद्योत खुला होसकता है । अस्तु । उपयु क् सिद्धपरमात्मा का 
ग्वहूप निर्देश करत हुये अब निम्नवृत्त मे अन्तमज्ञलरूप से 
नमस्कार किया जाता है-- 

सम्यकत्वस्यप्ृथुप्रतिमान॑ नित्यं निजदश्ाननिधान 
अपिस्फुटीकृतविश्वविधानं नौमितमां कृतकृत्यानिदानं | ६ ६ 


अर्थात्‌-जो ठीक सचाई की मूर्ति बने हुये हैं, निरन्तर 
अपने आपको तो देखने जाननेवाले हैं ही फिर भी दुनियांभर 
की बातों फो देखते जानते हैं, किन्तु करने योग्य कार्यों को 
ऋरचुके हुये हैं, ऐसे परमेप्ठि को हमारा वारम्बार नमस्कार हो । 
मतलब यह कि स्वपर प्रकाशकपन आत्मा का असाधारणगुश 
है, वह इतर पुदूगलादि में न होकर हर आत्सा मे सामान्यतयां 
विद्यमान दे । परन्तु संसारस्थ अवस्था में यह आत्मा अपने 
आपको न देखकर खुद को भुलाकर औरों की तरफ देखा करता 
है ताकि संकल्प विकल्प में पढ़कर इंसका उपयोग क्रमिक बना 
हुवा रहता है। ज्ञानीपन की अवस्था में और तरफ से हटकर 
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अपने आपका जानने छूगता है तो फिर चशब्वज्ञता चपलता 
से उरिण होकर स्थिर वन जाता है, एवं और सब चीजों को 
एक साथ देखते जानते हुये भी स्पप्टरूप से अपने आपको 
देखने जानने वाला दो रहता है ! जैसा कि पं० दोलतरास जी 
ने अपनी स्तुति के सुरू म इस दोहे में कहा दै-- 
सकलज्ेगज्ञायक तदपि निजानन्द रसलीन । 
सो जिनेन्द्र जयवन्तनित अरिरजरहसविहीन ॥१॥ 
दर्पण में जिस प्रकार दर॒पदार्थ का प्रतिविम्ब पढ़ता है 
फिर भी दर्पण अपने स्थान पर होता है और पदाथे अपनी 
जगह पर | न तो पदार्थ ही दर्पण मे घुसजाया करता है और 
न दर्पण ही अपनेपन को त्याग कर उस पदार्थरूप ही होजाया 
करता हैं। बैसे ही परमात्मा के ज्ञान में हरेक पदार्थ मलकता 
हैँ, फिर भी पढार्थ अपनी जगह अपने आपकेरूप में होता है 
ओर आत्मा का ज्ञान आत्मा में । न तो ज्ञान का कोई एक 
भी अंश छेयरूप होता है ओर न ज्ञेय का कोई भी अश 
ज्ञानरूप | जैसा कि- - 
तज्जयतु पर॑_ज्योतिःसमं समस्तेरनन्तपयाये: । 
दर्पशतल इब सकता: भ्रतिफल्तिपदार्थभालिकायत्र ॥९॥ 
इस पुरुपार्थसद्धयुपाय के मद्नलाचरण में लिखा है। 
हां कुछ क्षोगों की धारणा है कि ज्ञेयाकार होना ज्ञान का 
दोप है जो कि अपूर्शअवस्था में हुवा करता है। पूर्शमनक्ष 
परमात्मद्शा में तो वह निराकार ही होता है क्यों कि सम्पूर- 
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पदार्थों को जब एक साथ जानता है तो किस किस के आकार 
होगा । परन्तु ऐसा कहने वाल्ों को सोचना चाहिये कि पद 
को पदाथ के रूप में जानना ही तो ज्ञान का पदाथोकार में 
होना है, अगर सर्वेज्ष अवस्था में ज्ञान ज्ञेयाकार नही दोता ते 
फिर इसका तो अथे यह हुवा कि वह ज्ञेय को जानता 
दी नहीं है । 
शक्वा-- ठीक तो है इसी लिये तो हमारे आचायों ने बतलाया 
है कि निम्वथनय से तो ज्ञान सिफ अपनी आत्मा 
को जानता है. पर पदार्थों को जाननेवाला तो न्यवहार 
मात्र से होता है । और व्यवह्यरका अथे-भ्ूूटा हो।ता दे । 
उत्तर-- मैय्या जी जो पर को नहीं जानता वह अपने आप 
को भी नहीं जानसकता है, क्‍यों कि में चेतन हैँ जड़ नहीं हूँ, 
इस प्रकार अपना विधान परपतिषेधपूर्यक ही हुवा करता है । 
ज्ञान का स्वभाव जानना है, वह अपने आपका जानता हे तो 
पर को भी जानता दै। अपने आपको आपके रूपमें अमभिन्नता 
से ज्ञातृतया वा ज्ञानतया जानता है और परपदार्थों को परके 
रूपमें अपने से मिन्न अर्थात्‌ जे यरूप जानता है । भिन्नरूप 
जानने का नाम ही व्यहाहर एवं अभिन्नरूप जानने का नाम 
ही निम्धय है । किन्तु जानना दोनों ही वातों में समान दे जा 
कि ज्ञान का धर्म है,और वह सव्ेज्ञ में पूर्णतया प्रस्कुट दें 
रहता है, उसी की ग्राप्ति के लिये ही यह सारा श्रयास है । 
वह सर्वज्ञता वीतरगता से भ्राप्त होती है, वीवरागता का जनक 
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सम्यक्त्व है, उसका विरोधी मिथ्यात्व अस्मदादि संसारी लोगो 
में विद्यमान है उसे दूर करके सम्यक्त्व प्रात करना चाहिये । 
इस प्रकार उपसंहार करते हुये अब मन्थ समाप्त किया जाता दै-- 


आत्मीयं सुख मन्यजातर्मिति या वृति: परआ्रात्मन | 
स्तन्मिथ्यात्वमकाद॑ निगदित सुझ्वेदिदानी जनः । 
आत्मन्येव छुसं ममेत्यनुबदन्वाह्मानिवृत्तो यदा 
स्मन्यात्माविलगत्यहो बिजयतां सम्यत्व मेतत्सदा ॥१००।॥| 


आर्थात्‌-- हरेक शरीरधारी सुख की खोज में है, वह 
चाहता दे कि मुके सुख प्राप्त हो, दुःख कभी न हो, मैं सदा 
सुखी बना रहें. परन्तु कैसे बनू” यही भावना इस के मन में 
निरन्तर बनी रहती है क्गो कि इसे यह पता नहीं हे कि छुख 
तो मेरी आत्मा का अपना गुण दै, वह मेरा मेरे पास दे । यह 
तो सममता है कि सुख कहीं बाहरी चीजा में खाने-पीने 
और कोमल पलड़ पर लेटलगाने वगेरदद में है। इस लिये इस 
का लगाव उन्हीं के पीछे दो रद्या है। जैसे हरिय अपनी नाभि 
की सुगन्ध को बाहर की सुगन्ध समझ कर उसके हू ढने में 
इधर से उधर भठकता फिरंता है, वैसे ही यह संसारी जीव भी 
वाह्य विषयों में सुख मान कर उनमें मम्पापात लेता हे उन्हीं के 
पीछे लगा रहता है, बस यही इसकी भूल है, भिध्यात्व हे, 
उलटापन है जो कि इसे दुःख देनेवाला है । अत. आत्मद्वितिषी 
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जवातभमपनरपदपमपकएडमक, 


जीवको चाहिये कि अपने इस मिथ्यात्वकों दूर करे । मिथ्यात्व 

दोजाना ही सम्यकत्व है जो कि सुख देने वाला है, 
आनन्दस्वरूप है । सो जब यह जीवात्मा अपनो उस चिरन्तन 
भूल को खुधार कर ऐसा मानने लगजातवा है कि सुख तो सेरे 
आत्मा का ही सहज स्वभाव है वद आत्मा को छोड़कर अन्यत्र 
कहां हो सकता है तो फिर व्यथे की इन वाहिरी बातो से दूर 
होता हुवा स्पष्टरूप से आव्मतल्लीन यानी अपने आपमें आत्म- 
मात्रहों रूता है, उसीका नाम वास्तविक सम्यक्त्व है ! सतलव 
यह कि बिगड़ी हुईं हलत का नाम मिथ्यात्व ओर सुधरी हुई 
सहज स्वभाविक शुद्धावस्था का नाम सम्यक्त्व है सो यह 
सम्यक्त्वदेवता सदा जयवन्तर हो | अब अनन्‍्तमे अपनो 
मसनोभावना क्या है सो अकट करते है-- 


---*% % की $ 46---- 


भूयाजिनशासन ग्रमावि ' राष्ठे येन जनस्थ विचारः 
मञ्जुतमाचारेण च वाचि | ललितत्वेन समस्तु संयुतः ॥ 
अर्थात्‌-- देश भरमें श्री जिन सगवान का शासन फैले 
सबलोग उसके माननेवाले बनें ताकि हरेक आदमी का विचार 
सदाचार सहित द्वोते हुये भत्ते व्यवह्यास्युक्त हो यही मेरी 


सद्भावना है । 
-शग- 
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महस्द्वितयात स्र्य-संख्याके विक्रमाब्दके 
भव्यजीबप्रवोधाय वोधाय च निजात्सन;।'१०२॥ 
वर्षायोगे हिसारस्प श्री समाजानुरोधतः 
भूरामलेन रचितः सम्यक्त्व-सारदीपकः | १०३॥ 
यह “प्वम्यक्त्वसार दीपक या शतक” नाम का ग्रन्थ 
श्री वीर विक्रमादित्य सम्बत्‌ २०१२ की शाल् में चतुर्मास के 
समत्र में दिगस्थर जेंन समाज हिसार की प्रेरणा से सभी भव्य 
जीवों के कल्याण के लिये एवं अपने आपके भत्ते के लिये भी 
भूरामल ले बनाया है | 
डप्पय--- 
मझ्लमयअरहन्त सन्‍्त सब को सुखदाई:। 
मड़ल सिद्ध महन्त निजात्मज्योति सुदाई।॥ 
आचार्योपाध्याय. साधु 'समरसके भर्वा | 
सच जीवों के लिये सहज मद्भल के कर्ता ॥ 
जिनवर भाषित धर्म भी जीवनका आधार हो। 
जिसके मृदु अभ्यास से दिल के दूर विकार हो ॥ 


&9 शुभंभयात्‌ - & 


# मेरी भावना # 
““+ १९०९०२३२०७०००८८७६०-- 

भावना दिन रात मेरी सब सुखी संसार हो । 
सत्य संयम शील का, व्यवहार घर घर-बार हो । 
धर्म का प्रचार हो, ओर देश का उद्धार हो । 
पाप का परित्याग हो, ओर पुण्यका संचार हो। 
रोशनी से ज्ञान का, संसार में परकांश हो । 
धर्म के प्रभाव से, हिसां का सर्वनाश हो । 
शान्ति अरु आनन्दका, हरएक घरमें वास हो । 
वीर-वाणी पर सभी संसार का विश्वास हो। 
रोग अरु भय शोक होवें दूर सब परमात्मा । 
कर सके कल्याण ज्योंति, सब जगतकी आत्मा । 


(०) ---० 


श्री अस, आर, जोहर के प्रबन्ध से नवजीवन प्रेस 
नागोरी गेठ, हिसार में मुद्रित । 
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सार्वण्ड उपाध्याय जे० के० शर्म्मा 
संत्री, सस्ता साहित्य मण्डल इलाहाबाद लो जनेंल प्रेस 
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समर्यण 
पण्यचेता श्री पुएयविजयजी मुनि 
तथा 


पृणयचेता उपाध्याय श्री अमरचंदजी मुनि 
की विद्याचरणु-संपत्ति को ग्रस्तुत संपादनफल 
सादर समर्पण करता हैं | 
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संपादकीय 


भहावीर-वाणी' के इस रूप सें श्ाने की एक लम्बी कहानी 
हैं। चहुत दिनों से मेरी इच्छा थी क्वि एक ऐसे छोटे से प्रन्य के 
संकलन का श्रायोजन होना चाहिए जो जैनघर्स के प्रमुख झंगादि 
दात्त्रों का दोहन हो ओर जिसमें जेनघर्म का सर्वेधर्भसमभाव- 
पूर्ण कार्य अच्छी तरह से प्रतिबिम्वित हो सके। जब मेरे स्मेही 
विद्यार्यी भी शान्तिलाल वनमाली शेंठ (न्यायतीरथें, भ्रध्यापक--- 
जैन भ्रुदकूल, व्यावर) ने जैन सूत्रों में से ऐसा संकलद करके 
मुझे दिलाया तो मेने समझा कि मेरा संकल्प सिद्ध हुआ। 

उक्त संकलन के सशोघन होने के वाद उस पर मेरे मिन्न पंडित 
प्रवर भ्ज्ञाचक्ु ओ सुखलालनी संघवी (झ्ाचाये जेनदास्त्र, हिंहू- 
विदन-विद्यालय, कादी) की देवक दृष्टि फिरी और पुनः उपयोगी 
संश्ोघन हुए । इस प्रकार महावीर-वाणी' प्रस्तुत हुईं । 

साथ ही 'सर्वारम्भाः तण्डुलप्रस्थमूला/--न्‍्याय से उसके 
लिए हमारे चिर-परिचित एक उदार मारवाड़ी सज्जन #ी मान- 


/ सलनजी गोलेच्चा [प्रतिनिधि--क्ंंकरलाल सानमलजी, खीचन 


(फलौधी, मारवाड़) ] से श्र्थ-सहायता भी उपलब्ध हो गयी । चह 
विद्याप्रेमी क्लौर विद्योपासक है, ज्ञानप्रचार और जनहित में सदेव 
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वत्तचिच रहते है और राष्ट्र प्रेम में रंगे हुए है । 'महावीर-वाणी' 
की रामकहानी सुनते ही उन्होनें सत्त्वर भाई दान्तिलाल को उचित 
पारिअमिक-पारितोषिक भेंट करके उसके संपादन के लिए मुभ्के 
उत्साहित किया १ 

भाई भानमलजी की इच्छा थी कि #महाचीर-बाणी' का 
अधिक से श्रधिक प्रचार हो, श्रतः उनके परामझें से इसे 'उत्ता-साहित्य 
संडल' (नई बिल्ली) हारा प्रकाशित कराने का निवचय किया गया । 
'संडर्ला के संचालक-मंडल से इसके लिए शीघ्र ही स्वीकृति प्राप्त 
हो गयी और उस्तीका फल है कि यह भप्रन्य पाठकों के सामने है । 

भाई मानसलजी ने सेचान्भावना से भेरित होकर तथा अपने 
काका की स्मृति में आयोजित पगोलेच्छाग्रस्यमाला' के पन्‍्तर्गत 
निकालने के पूर्व निगचय का परित्याग करके यह भ्रन्य प्रकाहनायें 
सस्ता-साहित्य-मंडला को दिया है। अतः सबसे अधिक घन्यवाद 
के पात्र वे हे। सस्ता-साहित्य-मंडला के संचालक का भी से दिद्येष 
ऋणी हूं । 

सूल पाठ को ठोक-ठीक संज्ोधन तथा संपादन का भार 
भाई सादमलजी का सौंपा हुआ सेने उठाया है श्र दिल्‍ली निवासी 
भाई गुलावचन्द जैन के प्रबल सनुरोध से भारत प्रसिद्ध, समन्वयदर्शी 
विहृ॒द्दर डा० भगवानूदास जी ने इसकी प्रस्तावता लिखने की कपा 
की हैं। अतः हम उनके पत्यन्त झुठक्ष है । 
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वाणी का हिन्दी समावान्तर मेरे प्रिय विद्यार्थी ओ अमरचन्दजी 
स॒नि (फ़चि-“उपा्याय) ने किया है और उसका संशोधन भी 
वियोगी हरि ने करने की कृपा की है। इनका सी आमार मानता 
उचित है । 

यद्यपि मेने सूल के संपादन तथा संशोधन में भरसक सावधानी 
रखी है, तो भी मेरी श्राँखें कमज़ोर होने के कारण उसमें श्रुटियाँ रह 
जाना दइकय है; पाठकगण कृपया उन्हें क्षमा करें। 


१२/ब, भारतीनिवास सोसाइटी, 
है अल अपकय | वेचरदास जीवराज दोशी 


भरतावना 


सन्‌ १६९३४ से सन्‌ १६३८ ई० तक, सेट्रल लेजिस्लेटिव असे- 
म्वली का सदस्य होने के कारण, मुभक़ो, प्रति वर्ष, ढाई तीन महीने, 
माघ-फाल्गुन-चैत्र में, नई दिल्‍ली में रहना पडा । दिल्‍ली निवासी 
श्री गुलावचन्द जैन, वहाँ, कई बेर, मुझसे मिलने को भाये, और किसी 
प्रसंग मे, श्री वेचरदासजी की चर्चा उन्होंने की । सन्‌ १६३६ 
में, मार्चे के महीने में, गुलाबचन्द जी, किसी कार्य के वश, काशी श्राये; 
मुझसे कहा कि श्री वेचरदास जी ने, जो श्रव भरहमदाबाद कालिज 
में प्राकृत भाषा और जैन दर्शन के अ्रध्यापक है, 'महावीर-वाणी 
नाम से एक भ्रन्य का सकलन किया हूँ, श्र उनकी बहुत इच्छा 
है कि तुम (भगवान्‌दास) उसकी भ्रस्तावना लिख दो। मेने उनको 
समझाने का यत्न किया; भेरा बयस ७२ वर्षे का; अ्राँखें दुर्वल; 
सव शक्ति क्षीणप; तीन चार ग्रथ अग्रेज़ी, हिन्दी, सस्क्ृत के, जिनके 
कुछ भ्रंद् लिख भौर छप भी गये है, पूर्ण करने को पडे हुए; अन्य, 
सामाजिक जीवन में अनिवार्य, फमकटो की सी कमी नही, थोडा भी 
नया काम उठाना मेरे लिये नितान्त अनुचित, सर्वोपरि यह कि 
में प्रात भाषा भौर जैन साहित्य से अभ्रनभिज्ञ । पर गुलावचन्द 
जी ने एक नही मात्रा, दिल्‍ली जाकर, पून' पुत मुझको लिखते 
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ही रहे, कि श्री वेचरदास जी ने निरचय कर लिया है, कि विना 
मेरी प्रस्तावता के, ग्रथ छपेगा ही नही । इस प्रीत्याग्रह के श्ागे, 
मुझको मानना ही पडा। 

श्री गुलावचन्द जी, महावीर-वाणी” की हस्त-लिखित प्रति 
लें कर, स्वय काशी आाये। मेने समग्र ग्रथ, अधिकाश उनसे पढवा 
कर, शेष स्वय देख कर, समाप्त किया। महावीर-स्वामी की, 
लोक के हित के लिये कही, करुणामयी, वैराग्य भरी, वाणी को 
सुन शौर पढ कर, चित्त में श्रान्ति के स्थान मे प्रसन्नता ही हुईं, और 
सात्विक भावों का भ्रनुभव हुआ । 

महावीर स्वामी और गौतम बुद्ध, कुछ वर्षों की छुटाई बढ़ाई 
से, समकालीन हुए---यह नििवाद है। किन्तु इन दोनों महापुरुषो 
के जन्म भौर निर्वाण की ठीक तिथियो के विषय में ऐतिहाविदो 
में मतभेद है; तथापि यह सर्व-सम्मत है कि विक्रम पूर्व छठी शतान्दी 
में दोनो ने उपदेश किया। जैन सम्प्रदायो का विश्वास है कि महा- 
वीर का, जिनका पूर्वे-नाम वर्धमान” है, जन्म, विक्रम पूर्व ५४२ 
शौर निर्वाण वि० पू० ४७०, में हुआ। 

उस समय में “लिपि” कम थी, “श्रुति” और स्मृति” की ही 
रीति अधिक थी; गुरु के, ऋषि के, महापुरुष के, आचाये के वचनो 
को श्रोतागण सुनते झौर स्मृति में रख लेते थे। महावीर के निर्वाण 
के वाद दूसरी शताब्दी में बडा श्रकाल पढ़ा, जिनानुयायी, क्षपण 
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वा “श्रमण” कहलाने वाले, साधुओ का संघ वहुत बिखर गया; 
कंठ करने की परम्परा में भग हुआ; बहुत उपदेश लुप्त हो गये । 
अकाल मिटने के बाद, स्थूलभद्वाचार्य की देख रेख में, पाठलिपुत्र 
में सघ का बड़ा सम्मेलन हुआ, बचें हुए उपदेशो का अनुसन्धान 
भ्रौर राशीकरण हुआ; पर लिखे नही गये | भद्दावीर निर्वाण की 
नवी शताब्दी (वीर-निर्वाण ५२७-८४० तक ) मे, मथुरा मे स्कदिला- 
चायें, और वलभी में नागार्जुन, के आधिपत्य में, सम्मेलन होकर, 
उपदेशो का संग्रह किया गया, और उन्हें लिखवाया भी गया। निर्वाण 
की दसदी छाताव्दी में चहुत्त से श्रुतधारी साधुओं का विच्छेद हुआ । 
इस बेर, देवधिगणि क्षमा श्रमण ने झवशिष्ट संघ को वतभी नगर में 
एकत्र करके उक्त दोनो, माथुरी और वल्नभी वाचनाओ, की समस्वय- 
पूर्वक लिपि कराई। जिनोक्त सूत्र के नाभ से प्रसिद्ध वाक्यो के सम्रहीता, 
यह देवधिगणि ही माने जाते हे । उमा-स्वाति के “तत्त्वार्थाधिगम 
सूत्र, जो प्राय जिननिर्वाण के ४७३, भ्र्थात्‌ वित्रम सवत्‌ के प्रारम्भ, 
के लगभग, किसी समय मे, लिखें गये, भौर जिनमें जैनवर्शन का 
सार वहुत उत्तम रीति से कहा है, वे इनसे भिन्न है । देवघिगणि के 
सकलित सूत्र, आचाराग, सूत्रकृताग, व्याख्याप्रश्गप्ति, ददावैकालिक 
सूत्रादि को देखने का मुझे अवसर नही मिला | श्री वेचरदास जी 
ने, उन्ही सूत्रों मे से, स्वयं महावीर स्वामी के कहे श्लोको का 
उद्धरण और सदर्भण, प्रस्तुत ग्रथ “महावीर-वाणी” में किया है। 
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२४ सूत्रो, वा अध्यायो में, ३४५ प्राकृत इलोकों, भ्ौर उनके 
हिन्दी भ्नुवादो का संग्रह हैं। मुकको नही ज्ञात है, कि जैन वाड- 
भय में इस प्रकार का कोई ग्रंथ, प्राचीन, है वा नहीं। प्रायः न होगा; 
भ्रन्यथा श्री बेचरदास जी को यह परिश्रम क्यों करना होता। 
बौद्ध वाइमय में, एक छोटा, पर बहुत उत्तम ग्रंथ, 'घम्म-पद के 
नाम से, वैसा ही प्रसिद्ध है, जैसा वैदिक वाइूमय मे “भगवदुगीता”; 
“घम्म-पद” भी स्वयं बुद्धोक्त पद्मों का संग्रह कहा जाता है। 
संभव है कि “महावीर-वाणी”, जैन सम्प्रदाय में प्राय. वही काम 
देने लगे, जो बौद्ध सम्प्रदाय में धम्मपद देता है । 

भेद इतना है कि, “महावीर-बाणी” के भ्रधिकतर इलोक, 
संसार की निन्‍्दा करने वाले, वेराग्य जगाने वाले, यतिधर्म संन्यास- 
धर्म सिखाने वाले हैँ; गृहस्थोपयोगी उपदेश कम है, पर हे; विनय 
सृच्राध्याय में कितने ही उपदेश गृहस्थोपयोगी है । 

मुझे यह देख कर विशेष झानन्द हुआ कि बहुतेरे इलोक ऐसे 
है, जिनके समानार्थ इलोक प्रामाणिक वैदिक और बौद्ध ग्रथो में भी 
भहुतायत से मिलते हे। प्रथम सगलाध्याय के बाद के ६ श्रध्यायों 
में पाँच धर्मों की प्रशसा की है--श्रह्िसा, सत्य, भ्रस्तेय, ब्रह्मचर्य, 
अपरिग्रह। मनुस्मृति, बौद्ध पचशील, योग-सूत्र आ्रावि, इन्ही पाँच 
का उपदेश करते हे। ये, गृहस्थ आवक, उपासक के लिये भी, देश- 
काल-समय के (झ॒र्तें के) अ्रवच्छेद के साथ, उपयोगी है; भौर यति, 


[ ९३ | 
सन्यात्ती, मिक्षु, क्षषण, श्रमण के लिये भी भ्रधिकाधिक मानना में, 
उन श्रवच्छेदो को दिन दिन कम करते हुए, परमोपयोगी है; जब वह 
सर्वेया समयो (शर्तों) से भ्रनवच्छिन्न हो जाते है, तव “भहात्रत” 
होकर सद्य. मोक्ष के हेतु होते है। 
अहिस-सच्च च, अतेणग च, तत्तो य वम्भ, अपरिग्गह च, 
पडिवज्जिया पत्र महव्वयाणि, चरिज्ज धम्म॑ जिणदेसिय विद्‌। 
“--वपम्मसुत्त, इलोक २ 
ब्राह्मण सूत्राध्याय के भाव वैसे ही है, जैसे महाभारत के शात्ति- 
प॒व्व में कहे हुए प्राय बीत श्लोको के है, जिनमें से प्रत्येक के श्रन्तिम 
दब्द यह है, “त देवा ब्राह्मण बिंदु. । घम्मपद में भी ब्राह्मण 
बग्यो में ऐसे ही भाव के इलोक हे। 
ने जठाहि न गोत्तेहि न जच्चा होति ब्राह्मणो , 
यम्हि सच्च च धम्मो च, सो सुची, सो च प्राह्मणो । 
न चाहं ब्राह्मण ब्रूमि योनिज भत्ति-सम्भव, 
श्रकिचनमनादान, तमह नब्ूमि ब्राह्मण। (धम्मपद) 


कअहावीर-वाणी' में कहा है, 


थलोलुप॑, मुहाजीधि अणग्रार अकिचन , 
ग्रससत्त ग्रिहत्येसु, त वर्य बुम माहण। 


[ रथ ] 
कम्मुणा वंभणो होड, कम्मुणा होई खत्तियों , 


बइसो कम्मुणा होई, सुहो हवइ कम्मुणा | 
जैन श्रागम उत्तराध्ययत, अ० २५, गाथा २८-३२ 


कूछ लोगो को यह भ्राति होती है कि महावीर और बुद्ध ने 
वर्णव्यवस्था को तोड़ने का यत्न किया । ऐसा नही हैं; उन्होने तो 
उसको केवल सुधारने का ही यत्न किया है। महाभारत में पुनः 
पुन्र. स्पष्ट शब्दों में, वही वात कही है, जो महावीर ने कही है। 


न योनिर्नापि सस्कारो, न श्रुत॑ं न च सततिः, 
कारणानि द्विजत्वस्य; वृत्तमेव तु कारणम्‌ । 
न विशेषो$स्ति वर्णाना, सर्वे त्राह्ममिद जगतृ 
ब्रह्मणा पूर्वसृष्टं हि, कर्मभिव्णतां गतम्‌। 


महावीर ने और बुद्ध ने, दोनो ने, 'कर्मणा वर्ण.” के सिद्धान्त 
पर ही जोर दिया। यही सिद्धान्त, उत्तम वर्ण-व्यवस्था का मूल 
मंत्र है; इसके न मानने से, इसके स्थान पर “जन्मना वर्ण.” के 
अपसिद्धान्त की स्थापना कर देने से ही, भारतीय जनता की वत्तेमान 
घोर दुर्देशा हो रही है। 

यह खेद का स्थान है कि जैन सम्प्रदाय में भी व्यवहारतः 
जिनोपदिष्ट सिद्धान्त का पालन नही होता; भप्रत्युत उसके विरोधी 
अप-सिद्धान्त का भनुसरण हो रहा है। में आशा करता हूँ, कि 


[ रर |] 


“महावीर-वाणी” के द्वारा, जैन सम्प्रदाय का ध्यान इस शोर 
झ्राकृष्ट होगा, और सम्प्रदाय के माननीय विद्वान यति जन, इस, 
महावीर के, समाज और गाहूस्प्य के परमोपयोगी उपदेश, भ्रादेश 
का जीर्णोद्धार अपने भ्रनुयायियों के व्यवहार में करावेंगे। 

ग्रन्त में, इतना ही कहना है कि मे, प्रश्ृत्या, समन्वयवादी, 
सम्वादी, सादृश्यदर्णी, ऐक्यदर्शी हैँ, विरोधदर्शी, विवादी, बेदृष्या- 
न्वेपी, भेदावलोकी नही हूँ। मेरा यही विश्वास है कि सभी लोक- 
हितेच्छु महापुरुषों ने उन्ही उन्ही सत्यो, तथ्यों, कल्याण-मर्गों का 
उपदेश किया है, जीवन के पूर्वार्षे में लोक-यात्रा के साधन के लिये, 
और पराध॑ में परमार्थ-मोक्ष-तिर्वाण-नि श्रेयत के साधत के लिये; 
भारत में तो महपियों ने, महावीर स्वामी ने, वुद्ध देव ने, मुख्य 
मुस्य शब्द भी प्राय वही प्रयोग किये हूँ। 

भहावीर-वाणी' के भ्रन्तिम विवाद सूत्र में, कई वादों की चर्चा 
कर दी है। भौर उपसहार वहुत अच्छे शब्दो में कर दिया हैं--- 


एवमेयाणि जम्पन्ता, वाला पड़ितमा्णिणों, 
निययानियय सन्त, अयाणन्ता श्रवुद्धिया । 
भ्र्थात्‌, 


एवमेते हि. जल्पन्ति, वाला. पण्डितमानिन, 
नियताधनियतं सन्त, अजानन्तो द्यवुद्धय.। 


[ १६ | 


यही भ्राशय उपनिषत्‌ के वाक्य का है, 
अविद्यायामन्तरे वत्तेंमाना., 
स्वयघीरा. पण्डितम्मन्यमाना:, 
दन्द्रम्यमाणा परियन्ति मूढा, 
अन्धेनेव चीयमाना यथान्धा:। 
आज काल के पाडित्य में, शब्द बहुत, अर्थ थोड़ा; विवाद बहुत, 
सम्वाद नही; झहमहमिका, विद्वत्ता-प्रदर्शनेन्छा बहुत, सज्शानेच्छा 
नही; हेष द्रोह बहुत, स्नेह प्रीति नही; असार-पलाल बहुत, सार- 
धान्‍्य नही; भ्रविद्या-दुविद्या बहुत, सहिद्या नहीं; शास्त्र का अर्थ, 
मल्लयुद्ध । प्राचीन महापुरुषो के वाक्यो में, इसके विरुद्ध, सार, 
सज्ज्ञान, सद्भाव बहुत, भ्रसार और असत्‌ नही। क्या किया जाय, 
मनुष्य की प्रकृति ही मे, श्रविद्या भी है, और विद्या भी; दुःख भोगने 
पर ही वेराग्य और सद्बुद्धि का उदय होता है । 
सा वृद्धियेदि पूर्व स्थात्‌ क. पतेदेव बन्धने ? 
फिर फिर अ्रविद्या का प्राबल्य होता है; वेमनस्य, अशात्ति, 
युद्ध, समाज की दुब्येवस्था बढती है; संत पुरुषों महापुरुषों का 
कर्तव्य है कि प्राचीनों के सदुपदेशों का, पुन पुन्र जीर्णोद्धार और 
प्रचार करके, और सब की एकवाक्यता, समरसता, दिखा के, 
मानवसमाज में, सौमनस्य, शात्ति, तुष्टि, पुष्टि का प्रसार करें, 
जैसा महावीर और बुद्ध ने किया। 


[ १७ ] 
जैन क्षास्‍्त्र के प्रसिद्ध दो श्लोक, एक हिन्दी का और एक 
संस्कृत का, मेने वहुत वर्ष हुए, श्री शीतलग्रसाद जी ब्रह्मचारी 
(जैन) से सुने; मुझे बहुत प्रिय लगे। 
कला वहत्तर पुरुष की, वा में दो सरदार, 
एक जीव की जीविका, एक जीव उद्धार। 


आख़वो वन्यहेतु स्थान मोक्षहेतुईपच सवर , 
इतीयम झाहती मुष्टि सर्वेमन्यत्‌ प्रपञ्चनम | 
वैशेषिक सूत्र है, 
यतोष्म्युदय-नि श्रेयस-सिद्धि' से ध्मे.। 
तथा वेदान्त का प्रसिद्ध इलोक है, 


बन्धाय विपया5ध्सक्तं, मुक्‍्त्य निविषय सन, 
एत॒ज्‌ ज्ञान च सोक्षदच, सर्वोच्न्यो ग्रन्थविस्तर.। 


समय समय के सम्प्रदायाचायं, यदि ऐसे विरोध-परिहार पर, 

सम्वाद पर, श्रधिक ध्यान दे और दिलावें, तो पृथ्वी पर स्वर्ग हो 

जाय । पर ग्राय स्वयं महा आस्रव -अस्त होने के कारण, यति- 

सिक्षु-संन्यासी का रूप रखते हुए भी, भेद-वुद्धि, कलह, राग-देष 

ही मनुष्यों में बढाते हे। यहाँ तक कि स्वय महावीर और बुद्ध के 

जीवनकाल में ही, (यया ईसा और मुहम्मद के जीवनकाल में ही), 
२ 


[ १८ ] 
प्रत्येक के भ्ननुयागियों मे भेद हो गये; और एक के अनुयायी क्षपणों 
और दूसरे के अनुयायी श्रमणो, मे मारपीट तक हुई, जिसका वर्णन 
क्षेमेद्न ने अवदान-कल्पलता” काव्य मे किया हैं। और उन दोनो ह 
के निर्वाण के परचात्‌ तो कितने ही भिन्न भिन्न परथ्थ प्रत्येक के 
झनुयायियों मे हो गये | में श्राश्ा करता हूँ कि इन भेदो के मिटाने 
मे, और संवाद बढाने मे, यह महावीर-वाणी' सहायता करेगी । 

-४-१६७७ दि०.] 
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महावीर-वाणी 


+ आ. 
मंगल-सुत्त 
नमोक्कारो 

तमो अरिहंताणं । 
नमो सिद्धां । 
नमो आयरियाणं । 
नमो 

तमो लोए सब्वसाहु्ण । 


एसो पंच नम॒कक्‍्कारों, सव्वपावष्षणासणों । 
मंगलाणं भर सन्वेति, पढस हवद संगलं।॥ 


संगलं 
झरिहंता मसंगल। 
सिद्धा मंगल । 
साहू मंगल । 


फेवलिपन्नत्तों धम्मो मंगल । 


3 ह- 
मज्ल-छत्र 


नमस्कार 


अहंन्तो को नमस्कार, 

सिद्धों को नमस्कार; 

आचार्यो को नमस्कार; 

उपाधष्यायो को नमस्कार; 

लोक (ससार) में सब साधुओ को नमस्कार । 


--यह पंच नमस्कार समस्त पापो का नाश करनेवाला हैं, 
झौर सव मगलो में प्रथम (मुल्य) मंगल है। 


मड्भल 


अन्त मगल हें; 
सिद्ध मगल हैं; 
साधु. मगल हैं, 
केवली-प्रत्पित श्रर्थात्‌ सर्वज्ञ-कथित धर्म मगत्र है। 


महावीर-वाणी 
लोगुत्तमा 
भरिहंता. लोगुत्तमा । 
सिद्धा लोगृत्तमा । 
साहू. लोगृत्तमा। 
केवलिपल्चत्तों धम्मो लोगृत्तमों। 
सरणं 
अरिहंते सरणं पवज्जामि। 
सिद्धे सरणं पवज्ञामि। 
साहू सरण पवज्जामि। 
केवलिपन्नत्त घम्म॑ सरणं परदज्जामि। 


मंगलन्यूत्र 
लोकोतम 
अहन्त लोकोत्तम (ससार में श्रेष्ठ) है, 
सिद्ध लोकोत्तम है; 
साधु लोकोत्तम हैं, 
केवली-प्ररूपित धर्म लोकोत्तम हे । 


शरर 


भ्रहन्तों की शरण स्वीकार करता हैं; 

सिद्धों की शरण स्वीकार करता हैं; 

साधुश्नो की शरण स्वीकार करता हूं; 
केवली-प्ररूपित धर्म की शरण स्वीकार करता हूं । 


४२: 


धम्मसुत्त 
(१) 
घस्मी संगलसुक्षिकिटूं झहिसा संजमो तथो। 
देवा वि त॑ तमंसन्ति जस्स घस्से सया सणों ॥१॥ 
(२) 
आहिस सत्य चर भ्तेणं च, 
ततो य वम्भ श्रपरिग्गहं च। 
पड़िवज्जिया पत्र महव्वयाणि, 
चरिज्ज धम्म॑ जिणदेसियं बिदू ॥२॥ 
( ३) 


पाणे य नइ॒वाएज्जा, अभ्रवित्न॑ पि य सनायए। 
साइयं न सुर्स बूथा, एस धस्मे घुस्तीमझो ॥३॥ 


(४) 
जरामरणबेगेणं, वुज्कमाणाण पाणिणं। 
धम्मो दीवो पहट्ठ! य, गई सरणमुत्तमं ॥४॥ 


धर्म-सत्र 
(१) 
वर्म सर्वेश्रेप्ठ मगल है । 
(कौन-सा धर्म ?) भहिसा, सयम झौर तप । 
जिस मनुष्य का मन उक्त धर्म में सदा संलग्न रहता है, उसे 
देवता भी नमस्कार करते है । 
(२) 
भ्रहिसा, सत्य, श्रस्तेय, ब्रह्मचयं और अपरिग्रह---इन पाँच 
भहान्नतों को स्वीकार करके बुद्धिमान मनुष्य जिन-द्वारा उपदेश 
किये धर्म का आचरण करे | 
( है ) 
छोटे-बडे किसी भी प्राणी की हिंसा न करे; श्रदत्त (बिना 
दी हुईं वस्तु) न ले, विश्वासघाती अभ्रसत्य न बोले---यह आत्मनिग्रही 
सत्पुरुषो का धर्म हैं । 
(४) 
जरा और मरण के वेंगवाले प्रवाह में बहते हुए जीवो के लिए 
धर्म ही एकमात्र द्वीप है, प्रतिष्ठा है, गति है, भौर उत्तम शरण है । 


महावीर-वाणी 
( + ) 
अद्धाणं जो सहन्तं तु, झप्पाहेओ पवज्जई । 
गच्छम्तो सो दृही होइ, छुट्टा-तण्हाएं पीडिश्यो धरा। 
(६) 


एवं घम्मं अ्रकाऊणं, जो गच्छद परे भव ३ 
गच्छन्तो सो दही होद, वाहीरोगेहि पीडिशो ॥६॥ 


(७) 


झद्धाणं जो सहन्तं ठु, सपाहेप्रो पवज्जई । 
गच्छन्तो सो सुही होद, छुहा-तण्हा-विवज्जिझों ॥७॥ 


(८) 


एवं घम्म॑ पि काऊर्ण, जो गच्छद पर भरत | 
गच्छन्तो सो सुही होद, अ्रष्पकम्मे श्रवेयणे ॥८॥ 


(६) 


जहीं सागडिशो जाणं, सम हिच्चा महापहं | 
बिससे सरगसोदण्णो, अक्‍खे भग्गम्मि सोयई ॥0॥ 


घम-सूत्र ९ 
( ५ ) 
जो पथिक बिना पायेय लिये वडे लबे मार्ग की यात्रा पर जाता 
है, वह भ्रागे जाता हुआ भूख और प्यास से पीड़ित होकर भत्यत 


दुखी होता है । 
(६) 


झौर जो मनुष्य बिना धर्मांचरण किये परलोक जाता हैं, वह 
वहाँ विविव प्रकार की आधि-व्याधियों से पीड़ित होकर भ्रत्यंत 
दुखी होता है । 
(७) 


जो पथिक बडे लवें मार्ग की यात्रा पर अपने साथ पायेय 
लेकर जाता है, वह भागे जाता हुआ भूख भौर प्यास से तनिक भी 
पीड़ित न होकर भ्रत्यंत सुखी होता है। 
( ४) 
और जो भनुष्य यहाँ भलीभाँति धर्म का आराधन करके 
परलोक जाता है, वह वहाँ झल्पकर्मी तया पीडारहित होकर 
अ्रत्यंत सुखी होता है । 
(६ ) 


जिस प्रकार मूर्ख गाडीवान जान-वूमकर भी साफ-सुथरे 
राजमार्ग को छोड़कर विपम (ऊँचे-नीवे, ऊवड-खावड़) मार्ग 
पर जाता है और गाड़ी की धुरी टूट जाने पर शोक करता है--- 


१७ 


महावीर-वाणी 
( १० ) 
एवं धम्म॑ विउकक्‍कम्स, अझहम्म॑ पडिवज्जिया। 
बाले मच्चुमुहं पत्ते, श्रव्ले भग्गेव सोयई ॥१०॥ 
( ११ ) 


जहा य तिन्नि धाणिया, भूल घेत्तण निग्गया। 


€फ 


एगोप्त्य लहदई लाभ॑ एगो मूलेण श्रागझों ॥११॥ 


( १२ ) 
एगो सूल पि हारित्ता, आगओों तत्य वाणिशों । 
ववहारे उवसमा एसा, एवं धस्मे वियाणह ॥१२॥ 
( १३ ) 
भमाणुसत्तं भचे भूल, लाभों देवगई भरे । 
मूलच्छेएण जीवाणं, नरग-तिरिक्‍्सत्तणं धुव ॥११॥ 
( १४ ) 


जा जा वच्चद् रयणी, न सा पड़िनियत्तई। 
झहस्म॑। कुणमाणस्स, झफला जन्ति राइओ ४१४७ 


धर्म-सूत्र ११ 
( १० ) 
उसी प्रकार मूर्खे मनुष्य भी धर्म को छोडकर, श्रघर्म को ग्रहण 
कर, भ्रन्त में मृत्यु के मुँह में पडकर जीवन की घुरी टूट जाने पर 
शोक करता है । 
( ११ ) 
तीन वनिये कुछ पूँजी लेकर धन कमाने घर से निकले | 
उनमे से एक को लाभ हुआ; दूसरा अपनी मूल पूँजी ही ज्यो-की- 
त्यो बचा लाया-- 
( १२ ) 


तीसरा भ्रपनी गाँठ की पूँजी भी गवाकर लौट आ्राया । यह एक 
व्यावहारिक उपमा है, यही वात धर्म के सम्बन्ध में भी विचार 
लेनी चाहिए--- 
( १३ ) 


मनुष्यत्व मूल हे---श्र्थात्‌ मनुष्य से मनुष्य वननेवाला, मूल 
पूंजी को बचानेवाला है । देवजन्म पाना, लाभ उठाना हैं । 
भौर जो मनुष्य नरक तथा तिर्यक्‌ गति को प्राप्त होता है, वह 
अपनी मूल पूँजी को भी गवाँ देनेवाला मूर्ख है । 

( १४ ) 

जो रात और दिन एक वार अतीत की ओर चले जाते हू, वे 
फिर कभी वापस नही आते; जो मनृष्य श्रधर्म (पाप) करता है, 
उसके वे रात-दिन विल्कूल निष्फल जाते हे । 


१२ सद्वीर-वाणी 

( १५ ) 

जा जा चच्चईइ र्यणी, न सा पड़िनियत्तई। 

घम्म॑ च कुणमाणत्स, सफला जन्ति राइप्नो ॥१श॥ 
( १६ ) 

जरा जाव न पीड़ेह, चाही जाव न वड़ढद । 

जाविंदिया न हायंति, ताव घर्म्म॑ समायरे ॥१६॥ 
( ९७) 


मरिहिति रायं ! जया तथा वा, 
मणोरमे कामगणे विहाय। 
एक्फो वि धम्मो नरदेव ! ताणं, 
न॑ विज्जई भ्रन्नमिहेह किचि ॥१७॥ 


धम-सूत्र १३ 
( १५ ) 
जो रात और दिन एक चार अतीत की शोर चले जाते है, वे 
फिर कभी वापस नही भाते; जो मनुष्य धर्म करता है, उसके वे 
रात शभौर दिन सफल हो ज़ाते है। 


( १६ ) 
जवतक वुढापा नहीं सताता, जवतक व्याधियाँ नही बढती, 
जवतक इन्द्रियाँ हीन (अशकक्‍्त) नहीं होती, तबतक धर्म का 
ग्राचरण कर लेता चाहिए--ब्राद में कुछ नही होने का । 
( १७ ) 
हें राजन्‌ ! जब कभी इन मनोहर काम-भोगो की छोडकर 
भ्राप परलोक के यात्री बनेंगे, तब एकमात्र धर्म ही झ्रापकी रक्षा 
करेगा | हे नरदेव ! धर्म को छोडकर जगतू में दूसरा कोई 
भी रक्षा करनेवाला नहीं। 


६४६ 
अहिसा-सुत्त 
( १८ ) 
तत्यिस॑ पढम॑ ठाणं, सहावीरेण देसियं । 
झहिसा निउणा दिद्ठा, सब्मभूएसु संजमों ॥शा। 
( १६ ) 


जावन्ति लोए पाणा, तसा अदुबवा थावरा ३ 
ते जाणमजाणं वा, न हणें नो वि घायए ॥र॥ 


( २० ) 
सय॑ तिवायए पाणें, अदुवष्चलेह्ठ घायए। 
हणन्त चाइ्णुजाणाद, बेर॑ बडूढद अ्रष्पषणो ॥३॥ 
( २१ ) 


जगनिस्सि्शाह भूर्णाह, तसनामेहि भावरेंह च। 
नो तेसिसारभे दंड, समणसा घबयसा कायसा चेंव ॥४ 


४३: 
अहिंसा-सत्न 
( ८ ) 
भगवान्‌ महावीर नें अ्रदरह धर्म-स्थानों मे सबसे पहला 
स्थान अहिंसा का बतलाया है। 
सब जीवों पर संयम रखना अहिंसा है; वह सब सुखो की 
देनेवाली मानी गई है। 
( १६ ) 
ससार में जितने भी तरस और स्थावर प्राणी है, उन सब 
को--क्या जान में, क्या अनजान में--न खुद मारे और न दूसरो 
से मरवाये | 
( २० ) 


जो मनुष्य प्राणियो की स्वयं हिंसा करता है, दूसरों से हिसा 
करवाता है और हिसा करनेवालो का अनुमोदन करता है, वह 
ससार में अपने लिए वैर को ही बढाता है। 
( २१ ) 
संसार में रहनेवाले त्रस और स्थावर जीवो पर मन से, वचन 
से और दरीर से,--किसी भी तरह दण्ड का प्रयोग न करे। 


२६ 


मसहावीर-वाणी 
( २२ ) 


सब्वे जीवा वि इच्छुति, जीविउ न मरिज्जिउं । 
तम्हा पाणिवहं घोर, निग्यंथा वज्जयंति ण॑ ॥भ॥। 


( रह ) 


झज्मत्य॑ सम्तभों सब्ब॑ दिस्‍स, पाणे पियायए १ 
न हणें पाणिणो पाणे, भयवेराप्तो उवरए ॥हा 


( २४ ) 


पुठवी-जीवा पुदो सत्ता, श्राउजीवा तहाश्गणी ॥ 
चाउजीवा पुढो सत्ता, तण-र्कखा सवीयगा ॥ण॥। 


( २५ ) 


अहावरा त्सा पाण, एवं छक्काय आहिया | 
एयावए जीवकाए, नावरे कोड ब्रिज्जई ॥८ए७ 


(६ २६ ) 


सव्वाहि अ्णुजुत्तीह, भईम॑ पड़िलेहिया १ 
सब्वे अवकन्तदुब्खा य, श्रश्नो सब्बें न हिसया धध। 


अहिसान्सत्र १७ 


( २२ ) 
सभी जीव जीना चाहते है, मरना कोई भी नही चाहता । इसी- 
लिए भिम्न॑त्थ (जैत भुनि), घोर प्राणि-वध का सर्वेथा परित्याग करते है। 
( रहे ) 
भय और बेर से निवृत्त साधक, जीवन के प्रति मोह-ममता 
रखनेवाले सच प्राणियों को सर्वेत्र भ्रपनी ही आत्मा के समान जान- 
कर उनकी कभी भी हिसा न करे। 
(२४ ) 
पृथिवी, जल, अग्नि, वायू और तृण, चुक्ष, वीज आदि वनस्पति- 
काय---ये सव जीव अतिसूक्ष्म हे, अपर से एक झाकार के दिखने पर 
भी सव का पृथक-पृथक्‌ अस्तित्व है। 
( २५ ) 
उक्त पाँच स्थावरकाय के अतिरिक्त दूसरे भस प्राणी भी 
है। ये छहो पड्जीवनिकाय कहलाते है । जितने भी ससार में 
जीव हे, सब इन्ही छह के श्रन्तगंत है । इन के सिवाय और कोई 


जीव-निकाय नही है। 
( २६ ) 


बुद्धिमान मनुप्य उक्त छहो जीव-निकायो का सब प्रकार की 
यूक्तियो से सम्यगृज्ञान प्राप्त करे और सभी जीव दुःख से घवराते 


है''--ऐसा जानकर उन्हें दुख न पहुँचाये | 


श्र मदहावीर-वाणी 
( २७ ) 


एवं खु नाणिणों सारं, ज॑ व हिसद किचण । 
अहिसता--समय चेंव, एयवन्त॑ चियाणिया ॥१०७ 


( शक ) 


संबुज्फममाणे. ऊई नरे सरईसं, 
पावाउ अप्पाणं॑ निवट्वएज्जा । 
हिसप्पसूयाईं. बुहाईं. भत्ता, 
वेरानुबन्धीणि सहब्भवाणि ॥१ शा 


( २६ ) 


समया सन्वभएसु, सत्तु-मित्तेतसु वा जगे। 
पाणाइन्रायविरई,_ जावज्जीवाए दुक्‍करं १२0 


अहिंसा-सूत्र १९ 


( २७ ) 
जानी होने का सार ही यह है कि वह किसी भी प्राणी की हिंसा 
ते करें। अहिसा का सिद्धांत ही सर्वोपरि है--भात्र इतना ही 
विज्ञान है 
( २८ ) 


सम्यग वोध को जिसने प्राप्त कर लिया ऐसा बुद्धिमान मनुष्य 
हिंसा से उत्पन्न होनेवाले वैर-वर्धक एवं महामयकर दुखो को 
जानकर अपने को परापकर्म से वचाये ! 
( २६ ) 
ससार में प्रत्येक प्राणी के प्रति--फिर भले ही वह छात्रु हो 
या: मित्र--समभाव रखना, तथा जीवन-पर्येन्त्र छोटी-मोटी सभी 
प्रकार की हिंसा का त्याग करना--वास्तव मे बड़ा ही दुष्कर है । 


१४६१६ 
सच्च-सुत्त 
( ३० ) 


निच्चकालः5प्पमत्तेणं, मुसावायविवज्जणं । 
भासियव्व॑ हिय॑ सच्चं, मिज्चा5उत्तेण दुक्‍्करं ॥१॥ 


( २१ ) 


प्रष्पणद्वा परद्रा वा, कोहा वा जद वा भया। 
हिसर्ग न भुसं बूथा, तो वि शभ्रत्ल बयावए ॥२॥ 


( ३२ ) 
सुसावाओों य लोगस्मि, सब्वसाहहि गरहिशो। 
प्रविस्तासों य भूयाणं, तम्हा मोर्स बिवज्जए ४३॥ 
( ३३ ) 


न लवेज्ज पुट्टों सावज्ज, न निरह्ूं न सम्मय। 
भ्रप्पणडा परद्ठा वा, उभयस्सन्तरेण वा ॥४॥ 


सत्यन्य्त्र 
( ३० ) 
सदा अ्रप्रमादी और सावधान रहकर, भ्रसत्य को त्याग कर, 
हित्तकारी सत्य वचन ही वोलना चाहिए | इस तरह सत्य बोलना 
वड़ा कठिन होता हैं ! 
( ३१ ) 
भ्रपने स्वार्थ के लिए अयवा दूसरों के लिए, ऋेव से अथवा 
भय से--किसी भी प्रसंग पर दूसरो को पीडा पहुँचानेवाला 
अस॒त्य वचन न तो स्वय बोले, न दूसरो से वुलवाये । 


( हर ) 
मृपावाद (अ्रसत्य) ससार में सभी सत्पुरुषो द्वारा निन्दित 
ठहराया गया है भौर सभी प्राणियों को अ्रविश्वसनीय है; इसलिए 
मृपावाद सर्वथा छोड देना चाहिए। 
( हे३े ) 
अपने स्वार्थ के लिए, अथवा दूसरो के लिए, दोनो में से किसी 
के भी लिए, पूछने पर पापयुक्‍त, निर्थेक एव मर्ममेदक वचन नहीं 
बोलना चाहिए । 


श्र महावीर-वाणी 
( रेड ) 


तहेव सावज्ज5णुमोयणी गिरा, 
ओहारिणी जा य परोवघायणी ॥ 
से कोह लोह भय हास साणवो, 
न हासमाणों वि गिरं॑ वएज्जा ॥५श/ 


( रे५ ) 
दिदुु.॒ मिय॑ असंदिद्धं, पडिपुण्णं विय॑ जिय॑ ॥ 
अयंपिरमणुन्चिग्गं/, भास॑ निसिर अत्तव ॥६॥ 


( २६ ) 
भासाए दोसे य गणे ये जाणिया, 
तीसे य दुद्न परिवज्जएं सया। 
छसु संजए सामणिए सया जए, 
वएज्ज बुद्धे हियमाणुलोमियं ॥७॥ 
( २७ ) 
सय॑ समेच्च श्रदुवा थि सोच्चा, 
भासेज्ज धस्मं॑ हिययं॑ पयाणं । 
जें गरहिया सणियाणप्पन्नोगा, 
न ताणि सेवन्ति सुधीरघचस्मा ॥5॥ 


सत्य-सृत्र १३ 
, 
श्रेष्ठ साधु पापकारी, निश्चयकारी और दूसरो को दु ख्र पहुं- 
चानेवाली वाणी न बोले । 


श्रेष्ठ मानव इसी तरह क्रोव, लोभ, भय झोर हास्य से भी पाप- 
कारी वाणी न वोले। हँसते हुए भी पाप वचन नही बोलना चाहिए । 


( ३५ ) 
प्रात्मार्थी सावक को दुप्ट (सत्य), परिमित, असदिस्ध, परि- 
पूर्ण, स्पष्ट, अनुभूत, वाचालता-रहित, और किसी को भी उद्विग्न 
ने करनेवाल्री वाणी बोलनी चाहिए । 
( ३६ ) 
भाषा के गुण तथा दोपो को भलत्री भाँति जानकर दूषित 
भाषा को सदा के लिए छोड वेनेवाला, पट्काय जीवों पर सयत 
रहनेवाला, तथा सावुत्व-पालन में सदा तत्पर बुद्धिमान साथक 
एकमात्र हितकारी मघुर भाषा बोले। 
( २७ ) 
श्रेष्ठ धीर पुरुष स्वयं जानकर भ्रथवा गृरुजनो से सुनकर श्रजा 
का हित करनेवाले धर्म का उपदेश करे । जो भ्राचरण निन्द हो, 
निदानवाले हो, उनका कभी सेवन न करे । 


२४७ महावीर-वाणी 
( दे ) 


सववकसुद्धि समुपेहिया सुणी, 
गिरं न्ञ दुट्ट परिवज्जएं सया।॥ 
सिय॑ अदुदु अणुवीद सासए, 
सयाण सज्मे लहई पसंसण्ण ॥९॥। 


( २४ ) 


तहेव कारण काणे त्ति, पंडग्गं पंडगे त्ति चा। 
वाहिय॑ था वि रोगि त्ति, तेणं चोरे त्ति नो वए ॥१०॥ 


( ४० ) 


चितहूं थि तहामुत्ति, ज॑ गिर॑ं भासए नरो। 
तम्हा सो पुट्टो पावेणं, कि पुण जो सुसं वए ॥११॥ 


( ४१ ) 


तहेन फरुसा भासा, गुरुभुओवधाइणी । 
सच्चा थि सा न चत्तव्या, जहो पावस्स आागमो ॥१श॥ 


सत्य-सूत्र श्५ 


( ३८ ) 
विचारवान मुत्ति को वचनजुद्धि का भली भाँति ज्ञान प्राप्त करके 
दूपित वाणी सदा के लिए छोड़ देनी चाहिए भौर खूब सोच-विचार 
कर बहुत परिमित झौर निर्दोष वचन बोलना चाहिए । इस तरह 
बोलने से सत्पुरुषो में महान्‌ प्रणसा प्राप्त होती है । 


( ३६ ) 
काने को काना, नपुसक को नपुसक, रोगी को रोगी श्रौर 
चोर को चोर कहना यद्यपि सत्य है, फिर भी ऐसा नहीं कहना 
चाहिए । (क्योकि इसमे उन व्यक्तियी को दुख पहुँचता है।) 
( ४० ) 
जो मनृप्य भूल से भी मूलतः अ्रसत्य, कितु ऊपर से सत्य मालूम 
होनेवाली भाषा वोल उठता है, जव कि वह भी पाप से अछूता 
नहीं रहता, तब भला जो जान-वूककर असत्य बोलता है, उसके 
पाप का तो कहना ही क्‍या ? 
(४१ ) 
जो भाषा कठोर हो, इूसरो को दुख पहुँचानेवाली हो--बह 
सत्य भी क्यो ने हो--नही वोलनी चाहिए। क्योकि उससे पाप 
का आखस्व होता है। 


2५: 
अतेणग-सुच् 
( ४२ ) 
चित्तमंतमचित्त था, शप्पं वा जद या बहुं। 
वंत्लोहणमित्त॑ पि, उरगहू से श्रजाइया ॥ श॥ 
( ४३ ) 
ते भअ्रप्पणा न गिण्हंति, नो वि गिण्हाचए परं। 
अस था गिण्हमाण्ं पि, नाणुजाणंति संजया धरा 
( डंडे ) 
उड्ढ अहें थ तिरियं दिसासु, 
तसा थ जे थावर जें य पाणा। 
हत्येंहि पाएहि ये संजमित्ता, 
भदिन्नमन्नेसु ये नो गहेज्जा ध३॥ 
( ४५ ) 
लिव्व॑ तसे पाणिणो थावरे थ, 
' जे हिसति आयसुह पड़च्च। 
जे लए होई  अ्रदत्तहारी/ 
ण सिक्‍सखई सेयवियस्स किचि ॥४॥ 


४३५: 
अस्तेनक-सत्र 
( ४२-४३ ) 
सचेतन पदार्थ हो या अचेतन, अल्पमूल्य पदार्थे हो या बहु- 
मूल्य, और तो क्या, दाँत कुरेदने की सीक भी जिस गुहस्थ के 
श्रधिकार में हो उसकी श्राज्ञा लिये बिना पूर्णसयमी साधक न तो 
स्वय ग्रहण करते है, न दूसरो को ग्रहण करने के लिए प्रेरित करते 
है, और न प्रहण करनेवालो का भ्रनुभोदन ही करते हे ! 
( द४ं ) 
ऊँची, नीची, भौर तिरछी दिशा मे जहाँ कही भी जो तरस और 
स्थावर प्राणी हो उन्हें भ्रपने हाथो से, पैरो से,--किसी भी भ्ग से 
पीड़ा नही पहुँचानी चाहिए। भौर दूसरों की विना दी हुईं वस्तु 
भी चोरी से अरहण नहीं करनी चाहिए । 
(४४ ) 
जो मनुष्य अपने सुख के लिए त्रस तथा स्थावर प्राणियों की 
क्ररतापूर्वक हिंसा करता है--उन्हें भ्रनेक तरह से कष्ट पहुँचाता 
हैं, जो दूसरो की चोरी करता है, जो भादरणीय ब़्तो का कुछ भी 
पालन नही करता, (वह भयकर क्लेश उठाता है) । 


श्प 


महावीर-वाणी 
( ४६ ) 


अस्तेनक-संत्र २९ 
( ४६ ) 
दाँत क्रेदने की सीक झादि तुच्छ वस्तुएँ मी बिना विये चोरी 
से न लेना, (वड़ी चीजो को चोरी से लेने की तो बात ही 
क्या ?) निर्दोष एवं एपणीय भोजन-पान भी दाता के यहाँ से 
दिया हुआ लेना, यह बडी दुष्कर बात है। 


१ 6 ४ 
( ४७) 
बिरई प्रवंभचेरस्स,  काससोगरसचुणा। 
उरग॑ महत्व बंस, घारेयत्य॑ सुदुक्कर ॥१॥ 
६ ४८ ) 


श्रबंभधवरियं घोरं, पमायं दुरहिद्ठियं । 
नाध्प्यरन्ति भमुणी लोए, भेयाययणवज्जिणो ॥२॥ 


( ४६ ) 
सूलमेयमहस्मस्स, महादोससमुस्सय । 
तम्हा मेहुणसंसग्गं, निग्गंथा वज्जयन्ति ण॑ भरे। 
( ४० ) 


विभूसा इत्यिसंसरगो, पणीर्य रसभोयण्ण । 
नरस्सघ्तगवेसिस्स, विस तालउर्ड जहा पडा। 


के 
ब्रक्मचय 


( ४७ ) 


काम-भोगो का रस जान लेनेवाले के लिए श्रन्नह्मचर्य से 
विरकक्‍्त होना और उम्र ब्रह्मचर्य महान्नत का धारण करना, वडा 
ही कठिन कार्य है । * 
( ४८ ) 
जो मुनि सयम-घातक दोपो से दूर रहते है, वे जोक में 
रहते हुए भी दु सेव्य, प्रमाद-स्वरूप और भयकर श्रन्नह्मचय का 
कभी सेवन नही करते । 
( ४६ ) 
यह अब्नह्मचयें अघमे का मूल है, महादोषो का स्थान है, 
इसलिए निम्नेन्थ मुनि मैथुन-ससर्ग का सर्वया परित्याग करते है | 
( ५० ) 
झात्म-शोधक मनुष्य के लिए शरीर का श्युगार, स्त्रियो का 


संस भर पौष्टिक स्वादिष्ट भोजन---सव तालपुट विष के समान 
महान्‌ भयंकर है । 


सहावीर-वाणी 
( ५१ ) 
त्त्‌ रूवलावण्णविलासहासं+ 
न जंपिय इंगिय-पेहिय॑ वा। 
इत्वीण दित्तंसि निर्वेसद्त्ता, 
चदूं बवस्ते समणे तवस्सी पश। 


( ५२ ) 


प्रदंरणं चेव. अपत्वर्णं च, 
झचितर्णं चेच अकिततण च। 


इत्यीजणस्सा5$४रियज्क्ाणजुरगं, 


हिय॑। सया वंभवए रयाणं "६ 
( ४भ३ ) 


मणपल्हायजणणी, कामरागविवड्भणी । 
वंभचेररस्‍मो भिक्‍जू, थीकह उ बिवज्जए धणा 


( ४५४ ) 


सम घ संयर्व थीहि, संकह च अभिवजर्ण 
बंसचेररओो सभिय्खू। निच्चसो. परिवज्जए शेष 


ब्रह्मचय-सूत्र ३्३् 
(५१ ) 


श्रमण तयस्‍्वी स्मियो के रूप, लावण्य, विलास, हास्य, मघुर 
वचन, काम-चेप्टा और कटाक्ष आदि का मन में तनिक भी विचार 
ने लाये, भौर न इन्हे देखने का कभी प्रयत्न करे । 


( ५२ ) 


स्त्रियों को रामपूर्वक देसना, उनकी अभिलापा करना, उनका 
चिन्तन करना, उनका कीतन करना, श्रादि कार्य ब्रद्मयचारी पुरुष 
को कदापि नही करने चाहिएँ। ब्रह्मचय ब्रत में सदा रत रहने की 
इच्छा रखनेवाले पुरुषों के लिए यह नियम शअत्यत हितकर है, 
झौर उत्तम ध्यान प्राप्त करने में सहायक है। 


( * ३ ) 
ब्रह्मचयं में श्रनुरत सिक्षु को मन में वैपयिक झानन्द पैदा 
करनेवाली तथा काम-भोग की आसक्ति बढानेंवाली स्त्री-कया को 
छोट देना चाहिए | 
( ४४ ) 
ब्रह्मचर्य-रत भिक्षु को स्त्रियों के साथ वातचीत करना भौर 


उनसे वार-आर परिचय प्राप्त करना सदा के लिए छोड देना 
चाहिए । 


देछ 


मदहावीर-वाणी 
( ५५ ) 
प्ंगपच्चंगसंठा्ं, चारल्लविय-पेहिय॑ । 
बंभचेररओो थीणं, चक्खुगिज्के विवज्जए ॥शा 
( ४६ ) 
कूहयं राहयं गीयं। हसिय थणियकन्दियं । 
बंभचेररओ थीणं, सोयगणिज्कू विवज्जए ॥१०७ 
( ४७ ) 
हासं फिड्डुं रईं दप्पं, सहस्साष्वत्ासियाणि य। 
बंभचेररओ थीणं, नाणुचिन्ते कयाद वि ११ 
( “८ ) 
पणिय भत्तपार्ण तु खिप्प॑ सयविवद्ड्ण । 
बंभचेररझो भिवखू, निज्चसों परिवज्जए ॥१२॥ 
( *£ ) 


धम्मलद्॑ मिर्य काले, जत्तत्य॑ पणिहाणवं । 
ताइसमसं ठु भुंजेज्जा, बंभचेररलो सया ॥१३र।॥ 


अहाचर्य-सूत्र ३५ 


( *+* ) 
ब्रह्मचर्व-रत भिक्षु को न तो स्त्रियों के श्रग-प्रत्यगों की सुन्दर 
श्राकृति की ओर ध्यान देना चाहिए, और न भ्राँखो मे विकार पैदा 
करनेवाले हावभावों भर स्नेह-भरे मीठे वचनो की ही और। 
( ५६ ) 
ब्रह्मचर्य-रत भिक्षु को स्त्रियों का कूजन (वोलना ), रोदन, गीत, 
हास्य, सीत्कार शौर करण क्दन--जिनके सुनते पर विकार पैदा 
होते हे--सुनना छोड देना चाहिए। 
( ५७ ) 
च्रह्मचयं-रत भिक्षु स्थियो के पूर्वानुभूत हास्य, क्रीडा, रति, 
दर्प, सहसा-वित्रासन झ्रादि कार्यो को कभी भी स्मरण न करे । 
( ५८ ) 
ब्रह्मचयं-रत भिक्ष्‌को क्षीत्र ही वासना-वर्घेक पुष्टिकारी भोजन- 
पान का सदा के लिए परित्याग कर देना चाहिए । 
( ५६ ) 
ब्रह्मचये-रत स्थिरचित्त भिक्षु को सयम-यात्रा के निर्वाह के “ 
निए हमेशा धर्मानुकूल विधि से प्राप्त परिमित भोजन ही करना 
लाहिए। कँसी ही भूख क्यो न लगी हो, लालसावश अधिकमात्रा 
में कभी भी भोजन नहीं करता चाहिए । 


३६ महावीर-वाणी 


( ६० ) 
जहा दवग्गी पउरिन्धणे घणे, 
समास्ञो नोवसस॑ उदवेद । 
एविन्दियग्सी वि पगामंभोइणो, 
ते बंभयारिस्स हियाय कस्सई ॥१४॥ 
( ९१ ) 
विभूसं॑ परिवज्जेज्जा, सरीरपरिसंडणं । 
बंभचेररओ भिक्‍खु, सिगारत्यं ने घारए॥१शा। 
( ६२ ) 
सहे रूवे थे गन्धे य, रसे फासे तहेब य। 
पंचबिहे फामगुणे, तिच्चसो परिवज्जए ॥१६॥ 
( ऐसे ) 
दुज्जए कासभोगें य, निज्चसो परिवज्जए । 
संकट्ठटाणाणि सब्वाणि, चज्जेज्जा पणिहाणवं ॥१७॥ 
( एव ) 
फासाणुगिद्धिप्पमव॑ सु दुक्खं, 
सवब्मस्स लोगस्स सदेवगस्स । 
जं॑ फाइय साणसियं चर किचि, 
तस्सइन्तगं॑ ग्रच्छह वीयरागो ॥१८॥ 


अक्षचय-सूत्र ३७ 
( ६० ) 
जैसे बहत ज्यादा इंधनवाले जगल में पवन से उत्तेजित दावाग्नि 
शान्त नहीं होती, उसी तरह भर्यादा से भ्धिक भोजन करनेवाले 
श्रह्मचारी की इन्द्रियागिनि भी शान्त नही होती। अ्रधिक भोजन किसी 
को भी हितकर नही होता । 
( ६६ ) 
ब्रद्मचयं-रत भिक्ष्‌ को शरीर की जोभा भौर टीप-ठाप का 
कोई भी खश्यगार-सम्बन्धी काम नहीं करना चाहिए । 
( ६३ ) 
ब्रह्मचारी भिक्षु को थब्द, रूप, गन्व, रस भौर स्पशे--इन 
पाँच प्रकार के काम-गुणो को सदा के लिए छोड़ देना चाहिए । 
( ९३ ) 
स्थिरचित्त भिक्षु, दुर्जय काम-भोगों को हमेशा के लिए छोड दे । 
5तना ही नही, जिनसे ब्रह्मचयं में तनिक भी क्षति पहुँचने की समावना 
हो, उन सव णका-स्थानों का भी उसे परित्याग कर देना चाहिए । 
( ६४ ) 
देवताओो-सहित समस्त ससार के दुख का मूल एकमाच 
काम-भोगो की वासना ही हैं। जो सावक् इस सम्बन्ध में चीत- 
राग हो जाता है, वह शारीरिक तथा मानसिक सभी प्रकार के दु खो 
से छट जाता है । 


द्े८ 


महावीर-बाणी 


( ६४ ) 
देवदाणवगन्वव्या, जक्सरक्लसकितरा । 
बंभयारि नमंसन्ति, दुवकर जे फरेन्ति तेशश्था। 


( ६६ ) 
एस घम्मे धुजे निच्चे, सासए |जिणदेसिए। 
सिद्धा सिज्कन्ति चाणेणं, सिज्किस्सन्ति तहां परे ७२०॥ 


ब्रह्मवय-सूत्र ३९ 
( ६५ ) 
जो मनृष्य इस भाँति दुष्कर ब्रह्मचर्य का पालन करता है, 
उसे देव, दानव, गन्धवें, यक्ष, राक्षस और किन्नर झ्ावि सब चमस्कार 
करते हैं । 
( ६६ ) 
यह ब्रह्मचयें धर्म न्रुव है, नित्य है, शारवत है भौर जिनोप- 
विष्ट है। इसके द्वारा पूर्वकाल में कितने ही जीव सिद्ध हो गये हें, 
वर्तमान मे हो रहे हैं, और भविष्य में होगे । 


अप्परिग्गह-सुत्ं 
( ६७ ) 


न सो परिग्गहों वुत्तो, चायपुत्तेण ताइणा। 
मुच्छा परिग्गहों चुत्तो, इद चुत सहेसिणा ॥१॥ 


( ६८ ) 


धण-पन्न-पेसवरग्गेंसु, परिग्गहविवज्जणं । 
सब्यारंस-परिच्चाओं,. निम्मरत॑ सुदुक्करं ॥रा। 


( ६६ ) 


चिड़मुब्भेदम॑ लोणं, तेल्ल॑ संप्पि च फाणिय । 
ने ते सन्निहिमिच्छन्ति, सायपृत्त-वझोरया ॥३॥ 


( ७० ) 


ज॑ पि व॒त्यं च पायं वा, फंबल पायपुंछणं। 
त॑ वि संजमलज्जदा, धारेन्ति परिहरन्ति य॥४॥ 


* ४ 


अपरिग्रह-प्तन्न 
( ६७ ) 


प्राणिमात्र के त्रक्षक जातपुत्र (भगवान्‌ महावीर) ने कुछ 
वस्त्र झ्रादि स्थल पदार्थों को परिग्रह नही वतलाया है । वास्तविक 
परिग्रह तो उन्होने किसी भी पदार्थ पर मूर्च्शा का--आसक्ति का 
रखना वतलाया है । 
( ६८) 


पृर्णतयमी की धन-धान्य और नौकर-चाकर श्रादि सभी अकार 
के परिग्रहो का त्याग करना होता हैं । समस्त पापकर्मों का परित्याग 
करके नर्वेया निर्ममत्व होना तो भौर भी कठिन वात है । 

( ६६ ) 

जो सयमी ज्ातपुशत्र (भगवान्‌ महावीर) के प्रवचनों में रत 
है, वे विउ भौर उद्धेय झ्ादि नमक तथा तेल, घी, गुड श्रादि किसी 
भी वस्तु के सग्रह करने का मन में संकल्प तक नही लाते । 

( ७० ) 

परिग्रह विरक्त मुनि जो भी वस्त्र, पाते, कम्बल, भर रजो- 
हरण श्रादि वस्तुएं रखते है, वे सव एकमात्र संयम की रक्षा के लिए 
ही रफ़्ते हु--काम में लाते हैं । (इनके रखने में किसी प्रकार की 
झासक्ति का भाव नहीं है।) 


महावचीर-वाणी 
( ७१ ) 


सब्बत्युवहिणा बुद्धा, संरसण-परिरगहे । 
अति अप्यणों वि वेहम्मि, वाष्य्यरन्ति समादयं ध५॥। 


( ७२ ) 


लोहस्सेस श्रणुप्फासोी, से अज्लयरामवि । 
जे सिया। सप्नहीकासे गिही, पव्चहए न से धद्धा 


अपरिग्रह-सूत्र ४३ 
(७१ ) 


ज्ञानी पुरुप, सयम-साधक उपकरणो के लेने भौर रखने में कही 
भी किसी भी प्रकार का ममत्व नही करते । और तो क्या, अपने 
शरीर तक पर भी ममता नहीं रखते । 
| ( ७२ ) 
सग्रह करना, यह अन्दर रहनेवाले जोभम की ऋलक है। 
झतएव में मानता हें कि जो साधु मर्यादा-विरुद्ध कुछ भी सम्रह 
करना चाहता है, वह गृहस्वथ है--श्षाथु नहीं हैं । 


पा 
अराइमोयण-सुत्तं 


( ७३ ) 


प्रत्यंगयंसि आ्ाइच्चे, पुरत्या य अणुरगए। 
आहारमादर्य सब्बं, सणसा थि न पत्थए ॥१॥ 


( ७४ ) 


सन्तिमे सुहुमा पाणा, तसा अदुबव थावरा। 
जाई राह अ्रपासंतोी, कहमेसणिय चरे ॥२॥ 


( ७५ ) 


उदउल्ल बीयसंसत्तं, पाणा निव्वड़िया मईहि। 
दिया ताईं विवज्जेज्जा, राह्नो तत्य कहूं चरे ॥३॥ 


( ७६ ) 


एयं च दोसं ददुण, नायपुत्तेण भाषतिय॑ । 
सब्वाहारं न भुंजंति, निम्गंधा राइभोयणं ॥४॥ 


४ प्न 4 
अरात्रि-भोजन-प्रत्र 


( ७३ ) 
सूर्य के उदय होने से पहले भर सूर्य के अ्रस्त हो जाने के वाद 
निर्ग्नेन्च मुनि को सभी प्रकार के भोजन-पान आदि की मन से भी 
इच्छा नही करनी चाहिए । 
( ७४ ) 
मसार में बहुत से त्रतत और स्थावर प्राणी बड़े ही सूक्ष्म होते 
है--के रात्रि में देसे नहीं जा सकते । तो रात्रि में भोजन कैसे 
किया जा सकता है? 
( ७५ ) 
जमीन पर कही पानी पडा होता है, कही वीज विखरे होते हैं, 
श्रौर कहीपर सूक्ष्म कौडे-मकीउे श्रादि जीव होते है । दिन में तो 
उन्हें देस-भालकर वचाया जा सकता है, परन्तु रात्रि मे उतको 
बचाकर भोजन कैसे किया जा सकता हैं ? 
(७६ ) 
इस भाँति सव दोपों को देखकर ही ज्ञातपुत्र ने कहा है कि 


निर्ग्नन्थ मुनि, रात्रि में किसी भी प्रकार का भोजन व करे । 
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४१ 


महावीर-वाणी 
( ७७ ) 


चउब्निहे थि आहारे, राईभोयण चज्जणा 
सन्निही-संचओ चेव, वज्जेंयन्तों सुदुकक्‍करं ॥५॥ 


( ७८ ) 


पाणिवह-मुसाचाया-5दत्त-मेहुण-परिर्गहा घिरझो 
राइभोयणविरञश्ञे, जीवों भवई अ्रणासवो ॥दा। 


अरात्रि-भोजन-सूत्र छू 
( ७७ ) 


ग्र॒न्न आदि चारो ही प्रकार के भाहार का राधि में सेवन नही 
करना चाहिए । इतना ही नही, इसरे दिन के लिए भी रात्रि में 
खाद्य सामग्री का सम्रह करना निपिद्ध हैं। अत अराधभिभोजन 
वात्तव में बडा दुप्कर हैं। 

( ७८ ) 

हिंसा, भूठ, चोरी, मैथुन, परिग्रह भौर राधि-भोजव--जो 
जीव इनसे विरत (पृथक्‌) रहता है, वह 'श्रनाक़्व” (आत्ता में 
पापकर्म के प्रविष्ट होने के द्वार ब्लाज्नव कहलाते है, उनसे रहित, 
ग्रनालव) हो जाता हैं। 


पा 
विणय-सुत्तं 
( ७६ ) 


मूलाझोी. खंघप्पसचो. दुमस्स, 
खंघाउ पच्छा समुदेन्ति साहा। 


साहा-प्पसाहा विरुहन्ति पत्ता, 
तश्रो थ से पुष्फ॑ फल॑ रसो य॥१॥ 


( ८० ) 


एवं घस्सस्स विणश्नो, सलं परमों से मोफ्सों | 
जेण कित्ति छुयं सिग्घं, निस्सेस चामिगच्छद ॥शा। 


( 5१ ) 


शह पंर्चाह ठार्णोह, जेंह सिक्खा न लब्भई। 
थम्भा कफोहा पम्माएणं, रोग्रेणाए+लस्सएण ये 0३े॥ 


४९ 
पिनय-सत्र 
( ७६ ) | 
बुक्ष के मूल से सबसे पहले स्कन्व पैदा होता है, स्कन्घच के वाद 
शालाएँ भझौर शाखाओं से दूसरी छोटी-छोटी शाखाएँ निकलती हैं । 
छोटी शास्ताओ से पत्ते पैदा होते है । इसके वाद क्रमश. फूल, फल 
शौर रस उत्पन्न होते है । 
( 5८० ) 
इसी भाँति धर्म का मूल विनय हैं और मोक्ष उसका अन्तिम 
रस हूँ। विनय के द्वारा ही भनृष्य वडी जल्दी झास्त्र-ज्ञान तथा 
कीति सपादन करता है। अन्त में, निश्ेयतत (मोक्ष) भी इसीके 
द्वारा प्राप्त होता हैं । 
( 5८१) 
इन पाँच कारणों से मनृष्य सच्ची शिक्षा प्राप्त नहीं कर 
सकता --- 
भ्रभिमान से, कोच से, प्रमाद से, कुष्ठ आदि रोग से, और 
आलस्य से । 
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सहावीर-वाणी 

( ८२-5३ ) 
अह अट्ठृहि ठार्णेहि, सिक्लासीलि सि चुच्चद् । 
अहस्सिरे सयादन्ते, वन य मम्ममुदाहरे ॥रवा 


नासोले न विसीले, न सिया अइलोलुए ॥ 
अकोहणे सच्चरए, सिवखासीलि तस्ति वुच्चद्द ॥शा। 


( ८ ) 


आपणानिदेसकरे, - गुरूणमुववायकारए । 
इंगियागारसंपन्ने, से विणीए त्ति वुच्चइ ॥ह्दा 


( पर-८८ ) 
अह पन्नरसहि ठार्णोह, सुविणीए त्षि बुच्चइ | 
तीयादि त्ती श्रचवले, अमाई अकुऊहले ॥णा 
अर्प च अहिकिख़बई, पबन्धये च न कुंन्वई। 
मेत्तिज्जममाणो भव, सुय॑ लदूँ न भसज्जई ॥दा। 
नय पावपरिक्खेवी, न य मित्तेसु कृप्पह । 
अ्रष्पियस्सपविमित्तस्स, रहे फललाण भातइ धष्या 


कलहडमरवज्जिए, बुद्धे झभिजाइए । 
हिरिस॑ पडिसंलीणे, सुधिणीए त्ति चुच्चई ॥१०। 


विनय-सूत्र ५९ 


( ८२-फरे ) 

इन श्राठ कारणो से मनुष्य शिक्षाशील कहलाता हँ-- 

हर समय हँसनेवाला न हो, सतत इच्द्रिय-निग्नही हो, दूसरों 
के मर्म को भेदन करनेवाले वचन न बोलता हो, सुशील हो, दुरा- 
चारी न हो, रसलोलुप न हो, सत्य में रत हो, कोबी न हो--- 
शान्त हो । 

( ८४ ) 

जो गुरु की झ्ाज्ञा पालता है, उनके पास रहता है, उनके इग्रितो 

तथा आकारो को जानता है, वही शिष्य विनीत कहलाता है। 
( उश-८८ ) 

नीचे के पन्द्रह कारणों से वुद्धिमान मनुष्य सुविनीत कहलाता है-- 

उद्धत वे हो--नम्नर हो, चपल न हो--स्थिर हो; मायावी 
न हो---सरल हो; कृतूहली न हो--गंभीर हो, किसीका तिरस्कार 
न करता हो, क्रोव को अधिक समय तक न रखता हो---शीघ्र ही 
घान्त हो जाता हो, अपने से मित्रता का व्यवहार रखनेवालो 
के प्रति पूरा सद्भाव रखता हो; शास्त्रों के अध्ययन का गयें न 
करता हो, किसीके दोपो का भडाफोड़ न करता हो; मित्रो पर 
ऋ्रोधित न होता हो; अप्रिय मित्र की भी पीठ-पीछे भलाई ही करता 
हो, किसी प्रकार का भगड़ा-फत्ताद न करता हो वुद्धिमाव हो, 
अभिजात अर्थात्‌ कूुलीन हो, लज्जाशील हो, एकाग्र हो। 


धर 


महावीर-वाणी 
( 5६ ) 


झाणापनिहेसकरे, गरूणमणुववायकारए । 
पडिणीए शअसंबुद्धे, श्रविणीए त्ति वुच्चई ॥११॥ 


( ६०-६२ ) 


गसिषसणं कोही हवद, पबन्ध॑ च पकुल्नई। 
मेतिज्जमाणों वसई, सु लद्ूण' सज्जई ॥१२॥ 
श्रवि पावपरिक्खेवी, श्रति मित्तेतु कृप्पई। 


० 


सुप्पियल्ताधवि मित्तस्स, रहे भासह पावर्ग ॥१३॥ 


पदण्णवादी दुहिले, थद्टें लुद्टे भ्णिग्गहे || 
प्रसंधिभागी अचियत्ते, भ्रविणीए त्ति बुच्तह ॥ (९१४४ 


( €३ ) 


जस्सन्तिए धम्मपवाईं सिक्से, 
तस्सन्तिए घेणहर्थ पउंजे । 
सकक्‍कारए सिरसा पंजलीओ, 
काय-ग्गिरा भो ! मणसा ये निच्च ॥१५॥ 


विनय-सूत्र ण्३ 


$ ८६ ) 
जो गुरु की श्राज्ञा का पालन नहीं करता, जो उनके पास 
नही रहता, जो उनसे शत्रुता का वर्ताव रखता है, जो विवेकशुन्य 
है, उसे श्रविनीत कहते हे । 


( €०-९२ ) 


जो वार-वार क्रोध करता है, जिसका क्रोध क्षीत्र ही शान्त नही 
होता, जो मित्रता रखनेवालो का भी तिरस्कार करता है, जो 
शास्त्र पढकर गये करता है, जो दूसरो के दोपो को ही उखेड़ता रहता 
है; जो अपने मित्रो पर भी कुद्ध हो जाता है, जो अपने प्यारे-से-प्यारे 
मित्र की भी पी>-पीछे बुराई करता है, जो मनमाना बोल उत्ता 
है--वकवादी है, जो स्नेही जनो से भी द्रोह रखता है, जो भ्रहकारी 
है; जो लोभी हैँ, जो इन्द्रियनिग्रही नही, जो सत्रको अ्र्रिय है, वह 
श्रविनीत कहलाता है | 

( धरे ) 

शिष्य का क््ैंव्य है कि जिस गुरु से धर्मे-प्रवचन सीखे, उसकी 
निरन्तर विनय-भक्ति करे । मस्तक पर अजलि चढाकर गुरु के 
प्रति सम्मान प्रदर्शित करे। जिस तरह भी हो सके उसी तरह 
मन से, वचन से भौर शरीर से हमेशा गुरु की सेवा करे । 


धर महावीर-वाणी 
( थ्डे ) 
थंभा व कोहा व सयप्पमाया, 
गुसस्सगासे विणयं न सिकक्‍्खे । 
सो चेंब उ तसस अभूदभावो, 
फल व कीयस्स वहाय होइ ॥१द६।। 
( ६५ ) 


विवत्ती अ्विणीयस्स, संपत्ती विणीयस्स य। 
जस्सेयं दुह्भो नायं, सिक्स से अभिगच्छद ॥१७॥ 


विनय-सूत्र ५५ 
६ डे ) 
जो शिष्य भभिमान, कोघ, मद या प्रमाद के कारण युरु की 
विनय (भक्ति) नही करता, वह इससे अमूति अर्थात्‌ पतन को 
प्राप्त होता है। जैसे वास का फल उसके ही नाश के लिए होता 
है, उसी प्रकार भ्रविनीत का ज्ञानवल भी उसीका सबनाश करता है | 
( ६५ ) 
अविनीत को विपत्ति प्राप्त होती है, भ्ौर विनीत को सम्पत्ति” 
“--थे दो बातें जिसने जान ली है, वही शिक्षा प्राप्त कर सकता हैं । 


४ १० ; 
चाउरंगिज्ज-सुत्त 
( £६ ) 


चत्तारि परमंगाणि, दुल्लहाणीह जन्‍्तुणों । 
साणुसत्त॑ सुई सद्धा, संजमम्मि ये बीरियं॥शा 


( ६७ ) 


समावज्नाण  संसारे, नाणागोत्तासु जाइसु । 
कम्मा नाणाविहा फट्टू, पुढो विस्संभिया पया ॥श॥ 


( €८ ) 


एगया वेवलोएसु, नरएसु थि एगया। 
एगया झासुरं कार्य, आहाकस्मेहि गच्छद ॥३॥ 


( «६ ) 


एगया खत्तिप्नो होइ, तझो चंडाल-ब्रुक्कसो । 
तझो फीड-पयंगो य, तझो कुन्यु-पिवीलिया एडेंध 


चतुरद्ीय-सृत्र 


( €६ ) 
ससार में जीवो को इन चार श्रेष्ठ श्रद्णो (जीवन-विकास 
के सावन) का प्राप्त होना बडा दुलेंम है--- 
मनुष्यत्व, घर्मेश्नवण, श्रद्धा और सबम में पुरुषार्थ। 


( ६७ ) 
संचार की मोह-माया में फेसी हुईं मूर्ख प्रजा अनेक प्रकार के 
पापकर्म करके अनेक गोत्रोवाली जातियो में जन्म लेती है। सारा 
विश्व इन जातियो से भरा हुआ है। 


( ८ ) 
जीव कभी देवलोक में, कभी नरकलोक में, और कभी असुर- 
लोक में जाता है। जैसे भी कमें होते है, वही पहुँच जाता है । 
( ६६ ) 
कभी तो वह क्षत्रिय होता है और कभी चाण्डाल, कभी वर्ण- 
सकर---बुक्कस, कभी कीड़ा, कभी पतंग, कभी कृयुआ, तो कभी 
नचीटी होता है । 


थ्प महावीर-चाणी 
( १०० ) 


एवमावट्रजोणीसु परणिणो फसम्मकिव्विसा । 
न निव्चविज्जन्ति संसारे, सन्वट्टेसु व खत्तिया ॥४५॥ 


९ १०१ ) 


फस्मसंगेंह सम्मूढा, दुषिखया वहुवेयणा | 
भ्रमाणुसासु जोणीसु, चिणिहम्मन्ति पाणिणो शद्दा 


( १०२ ) 


कम्माणं तु पहाणाएं, आणुपुन्वी कयाह उश 
जीवा सोहिमणुप्पत्ता, आ्राययन्ति सणुस्सयं ॥७छ॥। 


(१०३ ) 


साणुस्सं विग्गह॑ लद्ध, सुई घम्मस्स दुल्लहा। 
ज॑ सोच्चा पडिवज्जन्ति, तवं खन्तिमाहिसय ॥५॥ 


( १०४ ) 


झाहच्च सवर्ण लदूँ, सद्धा परमदुल्लहा ॥ 
सोच्चा नेयाउयं सरां, बहवे परिभस्सई हध्। 


चतुरक्लीय-सूत्र ५९ 
( (०० ) 
पापकर्म करनेवाले प्राणी उस भाँति हमेशा वदलती रहनें- 
बाली योनियो में वारवार पैदा होते रहने हे, कितु इस दु सपूर्ण ससार 
से कभी सिन्न नहीं होने जैसे दु श्र पूर्ण राज्य से क्षत्रिय । 
( १०१ ) 
जो प्राणी काम-वासनाभ्रो से विमृट हैँ, वे भयकर दुस्त तथा 
वेदना भोगते हुए चिरुकाल तक मनुप्येतर योनियो में भटकते 
रहते है । 
( १०२ ) 
समार में परिश्रमण करते-करते जब कभी वहुत काल में पाप- 
क्मों का बेन क्षीण होता है और उसके फलस्वरूप भ्रन्तरात्मा क्रमश" 
थुद्धि को प्राप्त होता हैं; तब कही मनुप्य-जन्म मिलता है। 
( १०३ ) 
मनुष्य-भरीर पा लेने पर भी सद्धर्म का श्रवण दुलंभ है, जिसे 
सुनकर मनुप्य तप, क्षमा और अहिसा को स्वीकार करते हे । 
( १०४ ) 
सौभाग्य से यदि कभी धर्म का श्रवण प्राप्त भी हो जाता है, 
तो उसपर श्रद्धा का होना तो अत्यन्त दुर्लेभ है । कारण कि बहुत- 
से लोग न्यायमार्ग को--सत्य-सिद्धात को सुनकर भी उससे दूर ही 
रहते हँ--उसपर विद्वास नहीं लाते। 


6० 


महावीर-वाणी 
( १०५ ) 


सुई च लद्ध सद्धं च, वीरियं पुण दुल्लहं । 
यहवे रोयमाणा वि, नो (य ण॑ पडिवज्जए ॥१०॥ 
( १०६ ) 


माणुसत्तस्सि आयाझो, जो धस्मं सोच्च सहहे । 
तबस्सी वोरियं लद्धूं, संवुड़े निद्युणे रयं॥११॥ 


( १०७ ) 


सोही उज्जुयभूयस्स, धम्मो सुद्धस्स चिट्ठुई । 
निव्या्णं परमं जाई, घयसित्ते व पावए ॥श्शा 


( १०८ ) 


विभिच कम्मणो हेड, जसं सचिण खन्तिए ॥ 
सरोीर पाढय हिच्चा, उडेूँ पक्‍कमई दिसे॥१३२३॥/ 


चतुरद्रीय-सूत्र ६१ 
( १०५ ) 

'सद्ध्म का श्रवण ओर उसपर श्रद्धा--दोनों प्राप्त कर लेने 
पर भी उनके अनुसार पृरुपार्थ करना, यह तो और भी कठिन है । 
क्योकि संसार में वहुत-से लोग ऐसे है, जो सद्धर्म पर दृढ़ विश्वास 
रखते हुए भी उसे आचरण में नहीं लाते | 

( १०६ ) 
परन्तु जो तपस्वी मनुप्यत्व को पाकर, सद्धर्म का श्रवण कर, 
उसपर श्रद्धा लाता है श्र तदनृतार पुरुषार्य कर श्राज़्वरहित हो 
जाता है, वह भरनन्‍्तरात्मा पर से कर्मरज को भत्क देता है। 


( १०७ ) 
जो मनुप्य निप्कृपट एव सरल होता है, उसीकी आत्मा शुद्ध होती 
है। और जिसकी आत्मा घुद्ध होती है, उसके पास घर्म ठहर सकता है । 
घी से सीची हुई अग्नि जिस प्रकार पूर्ण प्रकाश को पाती है, उसी प्रकार 
सरल और छुद्ध सावक ही पूर्ण निर्वाण को प्राप्त होता है । 
( १०८ ) 
कर्मो के पैदा करनेवाले कारणों को दूँढो--उनका छेद 
करो, और फिर क्षमा श्रादि के द्वारा श्रक्षय यहा का सचय करो । 
ऐसा करनेवाला मनुष्य इस पाथिव झरीर को छोडकर ऊच्वें- 
दिया को प्राप्त करता है--पअर्थात्‌ उच्च और श्रेष्ठगति पाता है । 
६ 


ह्र्‌ 
महावीर-वाणी 
( १०९ ) 


चउरंगं £ भा, सं 
तचसा बह ह हे 
/ सिद्धे हवइ सासए ॥१४॥ 


चतुरद्रीय-सूत्र ६३ 
( १०६ ) 


जो मनृप्य उक्त चार अगो को दुर्लभ जानकर सयम-मागे 
स्त्रीकार करता है, वह तप के हारा सव कमाशों का नाश कर सदा 
के लिए सिद्ध हो जाता है । 


एदं (िजाणाहि ऊजणे.. पर 
हू न्‌ विहिसा अजया गहिन्ति ४४ 


पहाथ ते पासपयट्टिए. चर 
दराणवद़ा रु सर उर्वेच्ति भरे 
( ११२ ) 


: ११: 
अम्रमाद-उत्र 


( ११० ) 
जीवन पअसंस्कृत है---अर्थात्‌ एक वार टूट जाने के वाद फिर 
नही जुड़ता; अत. एक क्षण भी प्रमाद न करो। 
प्रमाद, हिसा और अ्रसयम में अ्रमूल्य योवत-काल विता 
देने के वाद जब वुद्धावस्था श्रायेगी, तब तुम्हारी कौन रक्षा करेगा 
“-तव किसकी शरण लोगें ?” यह खूब सोच-विचार लो । 
( १११ ) 
जो मनुष्य अनेक पापकर्म कर, वैर-विरोध बढाकर, श्रमृत की 
तरह घन का संग्रह करते हूं, वे अनन्त में कर्मो के दुढ पादा में बंधे हुए 
सारी धन-सम्पत्ति यही छोडकर नरक को प्राप्त होते हैं । 
( ११२ ) 
प्रमत्त पुरुष धन के हारा न तो इस लोक में ही भ्रपनी रक्षा कर 
सकता हैं श्लौर न परलोक मे ! फिर भी धन के असीम मोह से 
मूठ मनृष्य दीपक के बुक जाने पर जैसे मार्ग नही दीख पड़ता, वैसे 
ही न्याय-मार्ग को देखते हुए भी नही देख पाता है। 


द्श् 


महावीर-वाणी 
( ११३२ ) 
तेणे जहा सन्षिम॒हे गहीए, 
सकस्मृुणा किल्चद पावकारी । 
एवं पया पेच्च इह॑ व लोए, 
कडाण कम्साण न सुक्ख झत्थि ॥ड। 
(६ ११४ ) 
संसारमावन्न परस्स  श्रद्ठ॥ 
साहारणं ज॑ च कफरेदद कस्स | 
कफम्मस्स ते तस्स ऊ बेयकाले, 
न॑ बन्धवा बन्धवयं उर्वेन्ति ॥५॥ 


( ११५ ) 
सुत्तेतु या वि पडिबुद्धजीवी, 
न बीससे पंडिए पासुपले । 
घोरा भुहुत्ता अबलं सरीरं, 
भारंडपक्ती व॒ चरेध्पनचे ध६॥। 
( ११६ ) 
ज॑ किचि पास इह मण्णमाणो। 


अम्रमाद-सत्र दंड 


( ११३ ) 
जैसे चोर सेव के हार पर पका जाकर अपने ही दुष्कर्म के 
कारण चीरा जाता हैं, बने ही पाप करनेवाला प्राणी भी इस लोक 
में तवा परलोक में--दोनो ही भगह--मयकर दुख पाता हैँ । 
क्योकि कृत वर्मो को भोगे विना कमी छठफारा नहीं हो सकता । 
( ११४ ) 
समारी मनृष्य अपने प्रिय फुटुम्बियों के लिए वुरे-सेन्चुरे भी 
पापन्यर्म बर टालता हूँ, पर जब उनके दुप्फल भोगने का समय श्राता 
हैं तब अकेला ही दू से भोगता है, कोर भी भाई-बन्धु उसका दु 
ब्रेठनेबाला--सहायता पहुंचानेवाला नहीं होता। 
( २१५ ) 
झ्रागप्रज पद्ित पुर्प फो मोहनिद्रा में सोने रहतेबाले ससारी 
मनृप्यो के बीच रहकर भी सब और से जागटक रहना चाहिए, 
विसीवा विव्वास नहीं करना चाहिए। काल निर्दय हैँ भरौर 
शरीर निबंध बद जानकर भारए पक्षी की तरह हमेशा मप्रमत्त भाव 
से विचरना चाहिए। 
( ११६ ) 
ससार में जो कुछ घन पन आदि पदार्य है, उन सबको पाण- 
रूप जानकर मुमक्ष बडी सावधानी के साथ फुँऊ-फूंफफर पाँव 
रखे। जबतक यरगीर समक्त हैं, तवतक उसका उपयोग श्रधिक- 


दर 


महावीर-वांणसी 


लाभनतरे. जीवियं॑ पूहइत्ता, 
पच्छा परिनज्नाय सलावधंसी "७। 


( ११७ ) 


छन्दंनिरोहिण उबेद  मोदखं, 

शरासे जहा सिफ्खियवस्मघारी । 
पुव्वाइं. बासाईं चरेष्प्पमत्ते, 

तम्हा भुणी खिप्पमुवेइ मोद्ख ॥८॥ 


( शृ१८ ) 
से पन्चमेव॑ न ल्ेज्ज पच्छा, 
एसोवमा सासयवाइयाणं । 


विसीयई सिढिले आ्ाउयस्सि, 
फालोवणीए सरीरस्स॒ भेए ॥8॥ 


( ११६ ) 


खिप्प॑ न सफ्केद  विवेगसेडं, 
तम्हा समुद्याय पहाथ कामे। 


अप्रमाद-सूत्र ६९ 


से-अधिक संयम-धर्म की साचना के लिए कर लेना चाहिए। वाद 
में जब वह विल्कूल ही अ्रगक्‍त हो जाये, तव बिना किसी मोह- 
ममता के मिट्टी के ढेले के समान उसका त्याग कर देना चाहिए । 
( ११७ ) 

जैसे गिक्षित (सघा हुआ) तथा कवचघारी धोडा युद्ध में 
विजय प्राप्त करता हैँ, उसी प्रकार विवेकी मुमुक्ष भी जीवन-सग्राम 
में विजयी वनकर मोक्ष प्राप्त करता है। जो मुनि दीर्घकाल तक 
भ्रप्रमत्तत्प से सयम-धर्म का आचरण करता है, वह शीघध्रातिशीक्ष 


मोक्ष-पद पाता है । 
( ११८ ) 


शादवतदादी लोग कल्पना वाँधा करते है कि सत्कर्म-साधना 
की अभी क्या जल्दी है, आगे कर लेंगे ?” परन्तु यो करते-करते 
भोग-विलास में ही उनका जीवन समाप्त हो जाता है, और एक 
दिन मृत्यु सामनें आ खड़ी होती है, शरीर नष्ट हो जाता है। 
अन्तिम समय में कुछ भी नहीं वन पाता; उस समय तो मूर्ख 
मनुष्य के भाग्य भे केवल पछताना ही शेप रहता है। 

( ११६ ) 

झात्म-विवेक कुछ भटपट प्राप्त नहीं किया जाता--हसके 
लिए तो भारी साधना की आवश्यकता है। महपि जनो की बहुत 
पहले से ही समम-पथ पर दुढता के साथ खडे होकर, काम-भोगो का 


सहावीर-वाणी 
समिच्च लोयं समया भहेंसी, 
आयाणुरक्खस्री चरमप्पसतते ॥१०॥ 
( १२० ) 
मुहु मुहं भोहगुणे जयन्तें, 
अणेगरूचति समर्ण चरनन्‍्तं | 
फासा फुसन्ती असमंजर्स  च, 
न तेसि भिक्‍ख सणसा पठस्से ॥११॥ 


( १२१ ) 


सन्‍दा थे फासा बहुलोहणिज्जा, 
तहप्पगारेसु सर्णं न कुज्जा । 
रक्खिज्ज कोहं विणएज्ज साणं, 
साथ न सेवे पयहेज्ज लोहं ॥१२॥ 
( १५२ ) 


जे संख्या तुच्छझे परप्पवाई, 
ते पिज्ज-दोसाणुगया परज्का। 


एए झअहम्मे सलि दुगुंदमाणों, 
कंले गुणें जान सरीरभेए ॥१३॥ 


अग्रमाद-सृत्र ७९ 
परित्याग कर, समतापूर्वेक स्वार्थी ससार की वास्तविकता को समझ- 


कर, अपनी आत्मा की पापो से रक्षा करते हुए सर्वंदा अग्रमादी रूप 


से विचरना चाहिए। .. 
( १२० ) 


मोह-गुणो के साथ निरन्तर युद्ध करके विजय प्राप्त करने- 
वाले श्रमण को श्रनेक प्रकार के प्रतिकूल स्पशों का भी वहुत वार 
सामना करना पड़ता हैं। परन्तु भिक्षु उनपर तनिक भी अपने मन 
को क्षुब्व न करे---शान्त भाव से भ्रपनें ल_्य की ओर ही अग्रसर 
हीता रहे । 

( १२१ ) 

संयम-जीवन में मन्दता पैदा करनेवाले काम-भोग बहुत ही 
लुभावने मालूम होते है । परतु सयमी पुरुष उनकी ओोर अपने मन 
को कभी प्राकृष्ट न होने दे । आत्मशोघक साधक का कत्तेंव्य है 
. कि वह ओषध को दवाए, अहकार को टूर करे, माया का सेवन न 
करे, और लोभ को छोड दे । 


( १२२ ) 
जो मनुष्य सस्कारहीन है, तुच्छ है, दूसरो की निन्‍वा करने- 
वाले है, राम-द्वेप से युक्‍त हे, वे सत अधर्माचरणवाले हे---इस प्रकार 
विचारपूर्वक दुर्गगो से घणा करता हुआ मुमुक्तु शरीर-नाश पयेन्‍्त 
(जीवन-पर्यन्त) एकमात्र सदगुणो की ही कामता करता रहे । 


४ ११-२ १ 
अप्पसाय-पमु्त 
( १२५३ ) 


दुमपत्तए पंडुयए जहां, सिवड॒इ राइगणाण भ्रच्चए | 
एवं समणुयाण जीविय॑, समयं गोयम । मा परमायए ॥१॥ 


( १श४ ) 


कूसग्गे जह झोसबिन्दुए, थोव॑ चिट लम्बसाणए । 
एवं सणुयाण जीविय॑, समय गोयस ! भा पसायए ॥२॥ 


( १२५५ ) 


इंद्ट इस्तरियस्मि झाउए, जीवियए बहुपलच्चवायए । 
बिहुणाहि रण पुरेकड, समय गोयस ! सा पर्मायए ॥३॥। 


( १५६ ) 


दुललहे खलु भाणसे भव, चिरकालेण वि सब्ब-पाणिणं । 
गाढ़ा य चिवाग कम्मुणो, समय गोयम ! सा पम्मायए 0४॥ 


* ११-२ ; 
अगप्रसाद-स्त्र 


( ११३ ) 
जैसे वक्ष का पत्ता पतकड़ ऋतुकालिक राभि-समूह के वीत 
जाने के वाद पीला होकर गिर जाता है, वैसे ही मनुष्यों का जीवन 
भी आयु के समाप्त होने पर सहसा नप्ट हो जाता है। इसलिए हे 
गौतम * क्षणमात्र भी अमाद न कर । 
( १२४ ) 
जैसे ओस की बूँद कुणा की नोक पर थोडी देरतक ही ठहरी रहती 
है, उसी तरह मनुष्यो का जीवन भी बहुत अल्प है---शरी प्र ही नारा हो 
जा पैवाला हैं। इसलिए हे गौतम ! क्षणमात्र भी प्रमादन कर। 
( १२५ ) 
अनेक प्रकार के विघ्नों से युक्त अत्यत अल्प आयुवाले इस 
मानव-जीवन में पूर्व सचित कर्मों की धूल को पूरी तरह भटक दे । 
इसके लिए हें गौतम ! क्षणमात्र भी प्रमाद न कर। 
( १२६ ) 
दीर्घकाल के वाद भी प्राणियों को मनुष्य-जन्म का मिलना 
बडा दुर्लभ है, क्योकि कृत कर्मों के विपाक अत्यन्त अयाढ होते है । 
हे गौतम | क्षणमात्र भी प्रमाद न कर । 


महावीर-वाणी 


( १२७ ) 
पुढचिकायसदगशो, उककोस्स जीवो उ संबसे । 
काल संस्ताईयं, समय गोयम ! सा पमायए ॥४५॥। 
मे ( ११८ ) 
झसाउकायमइगशो, उफकोसं जीवो ऊउ संदसे १ 
फाल॑ संखाईय, समय॑ गोयम | सा पमायए धद्दा। 
( १२६ ) 
तेउकायसदइगझो, उक्कोसं जीवो उ संयसे | 
फाल संखाईय, समय गोयम ! भा परमायए ॥७णा। 
( १६३० ) 
वाउकायसइगशो, उक्‍कोसं जीवों उ संबसे । 
फाल संलाईयं, ससयं गोयस ! सा परायए धषा। 
( १३१ ) 
वबणस्सइकायसहगओो, उककोसं जीवो उ संबसे । 
कालमणन्तदुरन्तय॑, ससय॑ गोयम |! सा प्रायए ॥€॥। 
( १३२ ) 
बेइन्दियकायमदगओो, उक्‍कोसे जीवो उ संबसे । 
काल संखिज्जसन्चियं, समय गोयम ! सा पम्रायए ॥१०॥ 


अग्रमाद-सूत्र ७५ 


( १२७ ) 
यह जीव पृथिवी-काय में गया और वहाँ उत्कृष्ट असख्य काल 
तक रहा। हैं गौतम | क्षणमात्र भी प्रमाद न कर | 
( १२८ ) 
यह जीव जल-काय में गया और वहाँ उत्कृष्ट असर्य काल तक 
रहा | हे गौतम * क्षणमात्र भी प्रमाद न कर। 
( १२६ ) 
यह जीव तेजस्काय में गया और वहाँ उत्कृष्ट असत्य काल तक 
रहा | है गौतम | क्षणमात्र भी प्रमाद न कर । 
( १३० ) 
यह जीव वायु-काय में गया और वहाँ उत्कृष्ट श्रसंत्य काल तक 
रहा | हे गौतम ! क्षणमात्र भी प्रमाद न कर । 
( १११ ) 
यह जीव वनस्पति-काय में गया और वहाँ उत्कृष्ट अनन्त काल 
तक---जिसका बड़ी कठिनता से अन्त होता है---रहा । हे गौतम ! 
क्षणमात्र भी प्रमाद न कर। 
( १३२ ) 
यह जीव हीन्द्रिय-काय में गया श्रौर वहाँ उत्कृष्ट सल्येय काल 
तक रहा | हैँ गौतम | क्षाणमात्र भी प्रमाद न कर। 


७६ 


भद्दावीर-बाझी 
( १३३ ) 
तेदन्दियकायमइगओझो, उककोसं जीवो उ संवबसे । 
फालं संखिज्जसन्नियं, समय॑ं गोयम ! सा पर्मायए ॥२११५॥ 
( १३४ ) 


चउरिन्वियकायसदगओो, उककोसं जीतो उ संबसे । 
काल संखिज्जसन्नियं, समय॑ गोयम ! भा पर्मायए ॥१शा।। 


( १३५ ) 
पंचिन्दियकायसइगओ, उदकोस जीवो उ संबसे । 
सत्तट्रमवगहणे, समय गोयम । मा पमायए ४१३॥ 

( १३६ ) 
एवं भवसंसारें संसरइ, सुहासुहेहि कस्मेहि। 
जीवो पम्रायबहुलो, समय॑ गोयम ! सा प्रायए ॥ १४॥ 

( १३७ ) 


लद्धण वि साणुसत्तणं, झारियत्त पुणरावि दुल्लमं। 
बहने दस्सुया सिलदखुया, समयं गोयम ! सा प्तायए ॥१४५॥ 


अम्रमाद-सूत्र ऊछ 
( १३३ ) 
यह जीव त्रीद्धिय-काय में गया और वहाँ उत्कृष्ट सत्यात काल 
तक रहा। हैं गौतम ! क्षणमात्र भी प्रमाद न कर। 
| (३४ ) 
यह जीव चतुरिन्द्रिय-काय में गया और वहाँ उत्कृष्ट सल्यात 
काल तक रहा। हे गौतम ! क्षणमात्र भी प्रमाद न कर। 
( १३४ ) 


यह जीव पचेन्द्रिय-काय में गया श्रौर वहाँ उत्कृष्ठ सात तथा 
आ्राठ जन्मतक निरन्तर रहा । हें गौतम ! क्षणमात्र भी प्रमाद 
नकर। 
( १३६ ) 
प्रमाव-चहुल जीव अपने शुभाजुभ कर्मो के कारण इस भाँति 
अ्रनन्त बार भव-चक्र में इघर से उबर घमा करता है । हे गौतम ! 
क्षणमात्र भी प्रमाद न कर | 


( १३७ ) 


मनुप्य-जन्म पा लिया तो क्या ? आार्येत्व का मिलना वडा 


कठिन है। वहुत-से-जीव मनुष्यत्व पाकर भी दस्यु भौर स्लेच्छ 
जातियो में जन्म लेते है । हे गौतम ! क्षणमात्र भी प्रमाद न कर | 
हट 


सहावीर-वाणी 
( १३८ ) 


लद्बूण वि श्रारियत्तणं, श्रहेणपंचिन्दिया हु दुल्लहा । 
घिगलिन्दियया हु दीसई, समय ! गोयस मा प्रायए ॥१६४ 


( १३६ ) 


झ्रहीणपंचेन्दियत्त पि से लहे, उत्तमघस्मसुई हु दुल्लहा । 
कतित्यिनिसेवए जणे, समय गोयम ! सा प्तायए ॥१७॥ 


६ १४० ) 


लद्धूण दि उत्तम सुईं, सहहणा पुणरात्रि दुल्‍्लहा। 
मिच्छतनिसेवए जणे, समय गोयम ! सा पसायए धश्दा 


( १४१ ) 


घम्मं पि हु सहहन्तया, दुल्लहपा काएण फासया। 
इह कासग्णेहि सुच्छिया, समय योयस ! सा परमायए ॥१ शा! 


( १४२ ) 


परिजूरह ते सरीरयं, केसा पंडुरया हवन्ति ते। 
से सब्बबले य हायई, समय गोयस । भा पमायए ॥२०॥ 


अग्रमाद-सूत्र ७९ 


( (३८ ) 
श्रार्यत्व पाकर भी पाँचो इन्द्रियों को परिपूर्ण पाना बडा कठिन 
है। वहुत-से लोग आये-क्षेत्र मे जन्म लेकर भी विकल इन्द्रियों- 
वाले देखे जाते है । हें गौतम ! क्षणमात्र भी प्रमाद न कर । 
( १३१६ ) 
पाँचो इन्द्रियाँ परिपूर्ण पाकर भी उत्तम घर्में का श्रवण प्राप्त 
होना कठिन हैं। वहुत-से लोग पाखडी गुरुओ की सेवा किया 
करते हैँ । है गौतम ! क्षणमात्र भी प्रमाद न कर। 
( १४० ) 
उत्तम धर्म का अवण पाकर भी उसपर श्रद्धा का' होना बडा 
कठिन है। वहुत-से लोग सब कुछ जान-वूककर भी मिथ्यात्व की 
उपासना में ही लगे रहते हें। हे गौतम ! क्षणमात्र भी प्रमाद न कर। 
( १४१ ) 
धर्म पर श्रद्धा लाकर भी शरीर से धर्म का श्राचरण करना वडा 
कठिन है । ससार में बहुत-से घर्मश्रद्धालु मनुष्य भी काम-भोगो 
में मूछित रहते है । हे गौतम ! क्षणमात्र भी प्रमाद न कर । 
( १४२ ) 
तैरा शरीर दिन प्रति दिन जीर्ण होता जा रहा है, सिर के वाल 
पककर इवेत होने लगे है, अधिक क्या---शारीरिक और मानसिक 
सभी प्रकार का बल घटता जा रहा है। हे गौतम ! क्षणमात्र 
भी प्रमाद न कर। 


८० सहावीर-वबाणी 
( १४३ ) 


झरई गण्ड विसृइया, आयंका विविहा फूसन्ति ते। 
विह॒डइ विद्धंसद ते सरीरय, समय गोवस ! सा परमरायए 
'२१॥ 


( १४४ ) 


चोच्छिन्द सिर्णेहमप्पणो, कूसुर्य सारइहय व पाणियं । 
से सन्वसिणेहवज्जिए, समयं गोयम ! सा परमायए ॥२शा 


( १४५ ) 


चित्चाण घणं च भारियं, पन्वइमो हि सि भ्रणगारिये।॥ 
सा बन्‍्तं पुणो वि श्राविए, समय॑ गोयम ! सा पमायए ॥२३॥ 


( १४६ ) 


उवउज्स्िय सित्तनन्धनं, बिउले चेन धणोहसंचय। 
सा त॑ विहय॑ गवेसए, ससयं गोयस ! सा परमायए धरथा। 


अप्रमाद-सत्र ८ 
( ४३ ) 


अरुचि, फोडा, विसूचिका (हैजा), भ्रादि अनेक प्रकार के 
रोग दरीर में वटते जा रहे है, इनके कारण तेरा शरीर विल्कूल 
क्षीण तया ध्वस्त हो रहा है। हैं गौतम | क्षणमात्र भी प्रमाद न 
कर | 

( रैडं४ड ) 

जैसे कमल भरत्काल के निर्मेल जल को भी नहीं छूता--प्रजग 
झ्निप्त रहता है, उसी प्रकार तू भी ससार से भ्रपनी समस्त 
आ्रासक्तियाँ दूर कर, सब प्रकार के स्नेह-बन्धनों से रहित हो जा। 
हे गौतम * क्षणमात्र भी प्रमाद न कर। 


( १४५ ) 


स्त्री और घन का परित्याग करके तू महान्‌ अ्रनागार पद को 
पा चुका है, इसलिए श्रव फिर इन यमन की हुई वस्तुओं का पान न 
कर। है गौतम ! क्षणमात्र भी प्रमाद न कर। 


( १४६ ) 


विपुल धनराशि तथा मित्र-वान्धवों को एकवार स्वेच्छा- 
पूर्वक छोडकर, भ्रव फिर दोवारा उनकी गवेपणा (पूछताछ) न कर । 
है गौतम ' क्षणमात्र भी प्रमाद न कर। 


मद्दावीर-वाणी 
( १४७ ) 


पझबले जह भारवाहुए, मा मग्गे विसमेध्वगाहिया। 
पच्छा पच्छाणतावए, समयं गोयम ! मा पमायए ॥२५॥ 


( रडेंध ) 


तिण्णों सि भ्रण्णवं॑ महू, कि पुण चिट्रसि तीरमागशो । 
अभितुर पारं॑ गमित्तए, समय गोयम ! भा पमायए ॥२॥॥ 


( १४६ ) 


बुद्धस्स निसम्तत भासियं, सुकहियमहुपदोबसोहियं। 
राग॑ दोसं च॑ छिन्दिया, सिद्धिगईह गए गोयमे ॥२७॥। 


अप्रमाद-सूत्र परे 
( १४७ ) 


घुमावदार विपम मार्ग को छोडकर तू सीधे श्लौर साफ मार्ग 
पर चल | विपम मार्ग पर चलनेवाले निर्वेल भार-वाहक की तरह 
बाद में पछतानेवाला न वन । हें गौतम ! क्षणमात्र भी प्रमाद न 
कर | 

( (४८ ) 

तू विद्याल ससार-समुद्र को तैर चुका है, अव भल्रा किनारे 
श्राकर क्यों श्रटक रहा है ? उस पार पहुँचने के लिए जितनी भी 
हो सके शीघ्षता कर । हे गौतम ! क्षणमात्र भी प्रमाद न कर। 


( १४६ ) 


भगवान्‌ महावीर के इस भाँति अर्थयुक्त पदोवाले चुभाषित 
वचनो को सुनकर श्री गौतम स्वामी राग तथा द्वेष का छेदन कर 
सिद्धि-गति को प्राप्त हो गये । 


£ श्र: 
पमायहाण-सुत्तं 


( १५० ) 
पसायं कस्ससाहंसु, शअ्प्यसाथ सहाचर | 
तब्भावादेसभों वाबि, दाल पंडियसेव वा ॥ १ 
( १५१ ) 
जहा य अंडणप्पभवा बलागा, 
अंडे चलागप्पलसनं॑ जहा य। 
एमेव समोहाययणं खु तण्हा, 
सोहं॑ ता तप्हाययणं वयन्ति ॥र॥॥ 
( १४५२ ) 
रागो ये दोसो थि य कम्मबीयं, 
कम्म॑। च सोहप्पलवं॑ चयन्ति | 
कसरसे च जाईसरणस्स सूलं, 
दुक्ल च जाईमरणं बयन्ति ॥रेा। 
( १५४३ ) 
दुक्‍्ख॑ हय॑ जस्स न होइ मोहो, 
मोहो हो जस्स न होई तण्हा ॥ 


४ १२: 
प्रसाद-स्थान-छत्र 


( १५० ) 
प्रमाद को कर्म कहा है और प्रप्रमाद को अ्रकर्म--अर्थात्‌ जो 
प्रवृत्तियाँ प्रमादयुक्‍त है वे कर्म-बन्धन करनेवाली है, भौर जो प्रवृत्तियाँ 
प्रमाद से रहित है वे करम्मे-वन्धन नही करती । प्रमाद के होने श्रौर 
न होने से ही मनुष्य क्रमश मूर्ख और पडित कहलाता है । 
( १५१ ) 
जिस प्रकार वगुली भ्रडे से पैदा होती है भौर झडा वगुली से 
पैदा होता है, उसी प्रकार मोह का उत्पत्ति-स्थान तृष्णा है भौर तृष्णा 


का उत्पत्ति-स्थान भोह हैं। 
( १५२ ) 


राग और देप---दोनो कर्म के बीज हे---श्रत कर्म का उत्पादक 
मोह ही माना गया हूँ । कर्मेसिद्धान्त के भ्रनूमवी लोग कहते हे कि 
ससार में जन्म-मरण का मूल कर्म है, भौर जन्म-मरण--यही 


एकमान दुख है । 
( १५४५३ ) 


जिसे मोह नही है उसका दुख चला गया; जिसे तृष्णा नही 
उसका मोह चला गया; जिसे लोभ नही है, उसकी तृष्णा चली गई; 


पद 


मदहावीर-वाणी 


तण्हा हया जस्स न होइ लोहो, 
लोहो हओ जलस तन किचणाई ॥४॥ 


( १शंड ) 


रसा पगास न भिसेवियन्वा, 

पायं रसा दिनत्तिकरा नराणं। 
दित्तं च॑ कासा समभिद्दवन्ति, 

दुमं जहा साउफलं ज पकक्‍खसी ॥शा। 


( शृ॒ृ४५ ) 


रूवेसु जो गिद्धिसुवेंद तिन्व॑, 
अकालियं पावई से विणासं ॥ 
रागायरे से जह वा पयये, 
सालोयलोले समुवेद सच्चुं ॥ दा। 
( १५६ ) 
रूवाणरत्तस्स भरस्स एवं, 
क्‌तो सुह होजज कयादई किचि । 


तत्योवभोगे वि. किलेस-दुक्खं, 
निच्चत्तई जसल्‍स कएण दुक्खें ॥णा 


प्रमाद-स्थान-सूत्र पाठ 


जिसके पास लोभ करने-जैसा कुछ भी पदार्थ-संग्रह नही है, उसका 
लोभ चला गया । 
( १४५४ ) 


दूध और दही आदि रसो का अधिक मात्रा में सेवन नही करना 
चाहिए; क्योकि प्राय. रस मनुप्यो मे मादकता पैदा करते है । 
मत्त मनुष्य की ओर काम-वासनाएँ वैसे ही दौडी आती है, जैसे 
स्वादिष्ट फलवाले बुक की ओर पक्ी | 


( १५५ ) 


जो मूर्ख मनृप्य सुन्दर रूप के प्रति तीव्र आसक्ति रखता है, 
वह अकाल ही नप्ट हो जाता है । रागातुर व्यक्ति रूप-दशेन की 
लालसा में वैसे ही मृत्यु को प्राप्त होता है, जैसे दीये की ज्योति 
देखने की लालतसा में पतग। 


( १५६ ) 


रूप में आसक्त मनुष्य को कही से भी कभी किचिन्मात्र भी 
सुख्त नही मिल सकता। खेंद हूँ कि जिसकी प्राप्ति के लिए मनुष्य 
महान्‌ कष्ट उठाता है, उसके उपभोग में कुछ भी सुख न पाकर 
केवल क्लेदश तथा दुख ही पाता है। 


मदहावीर-वाणी 


( १५७ ) 
एसेव रूवस्मि गशो पद्चोस॑, 
उदेइ दृवसोहपर॑ंपराशो । 
पदुदुचित्तो थ चिणाद कफस्में, 
जं॑ से पुणों होइ दुह विवागे ॥८॥ 


( शश्८ ) 
रूते विरत्तो समणओो घिसोगो, 
एएण दुक्लोहपरंपरेण । 


ने लिप्पए भवसज्के थि सन्‍्तो, 
जलेण वा पोब्खरिणीपलास ॥६॥ 
( १५६ ) 
एविन्दियत्या ये मणस्स श्रत्था, 
बुक्सत्स हेउं मणुयस्स रागिणों। 
ले चेव थोव॑ पि कयाइ दुफखं, 
ने वीयरागस्स करेन्ति किलि ॥१०॥ 
( १६० ) 
ले कामभोगा समय उकेन्ति, 
ने यात्रि भोगा दिगईं उ्वेत्ति। 
जे तप्पश्नोसी य परिग्गही थ, 
सो तेसु मोहा बिगईं उबेद ॥४११॥ 


भसाद-स्थान-सत्र ९ 
( १४७ ) 


जो मनुष्य कृत्सित स्पो के प्रति द्वेप रखता है, वह भविष्य 
में असीम दुस-परपरा का भागी होता है। प्रदुप्टचित्त द्वारा ऐसे 
पापकर्म सचित किये जाते हैँ, जो विपाक-काल में भयकर हु स-ल्प 
होते हैं । 
( १५८ ) 
रूप से विरवत मनुष्य ही वास्तव में णोक-रहित है । वह ससार 
में रहते हुए भी दु स-प्रवाह से वैसे ही भलिप्त रहता है, जैसे कमल 
का पत्ता जल से । 
( १५६ ) 


रागी मनुष्य के लिए ही उपर्युक्त इन्द्रियों तया मन के विपय- 


भोग इस प्रकार दु स के कारण होते हैँ । परन्तु थें ही वीतरागी को 
किसी भी प्रकार से कभी तनिक भी दुख नहीं पहुँचा सकते । 


( १६० ) 
काम-भोग अपने-आप तो न किसी मनुष्य में समभाव पैदा करते 
है और न किसी में रागद्वेपटप विकृति पैदा करते है । परन्तु मनुष्य 
स्वय ही उनके प्रति राग-द्वेप के नाना सकल्‍प बनाकर मोह से विकार- 
अस्त हो जाता हैं । 


९० सहावीर-वाणी 
( १६१ ) 
सरणाइकालप्पभ्रवस्स एसो, 
सव्वस्स दुबखस्स पसोक्‍्खमग्यो । 
वियाहिश्रो जं समुविच्च सत्ता, 
कसेण अच्चन्तसुही भवन्ति ह॥१शा। 


प्रमाद-स्थान-सूत्र ९१ 
( १६१ ) 


अनादि काल से उत्पन्न होते रहनेवाले सभी अकार के सासारिक 
दु लो से छट जाने का यह मार्ग ज्ञानी पुरुषो ने बतलाया है। जो 
प्राणी उक्त मागें का अनुसरण करते है, वे कमम मोक्ष-घाम प्राप्त 


कर अत्यन्त सुत्री होते है । 


: १३: 
कसाय-सुत्त 
( १६१ ) 
कोही य माणों य श्रणिग्गहीया, 


/ साथाय लोभो ये पवड्ुसाणा। 
चत्तारि, एए कसिणा कसाया, 
सिचन्ति मूलाई पुणव्भवस्स ॥१॥ 
( १६३ ) 
कोहं साणं च माय च, लोभ च पाववद्ुणं । 
बसे चत्तारि दोसे उ, इच्छन्तो हियमप्पणों ॥२॥ 
( १६४ ) 
कोहो पीईं पणासेइ, साणो विणयनासणों। 
माया, मित्ताणि नासेह, लोभो सन्मधिणासणों ॥३॥ 
( १६५ ) 


उवस्भेण हणे कोहं, माणं भहृवया जिणे। 
मायमज्जवभावेण, लोभं संतोसओ जिणे ॥॥४॥ 


१३ ३ 
कंवाय-सूत्र 
( १६२ ) 
झनिमृहीत क्रोध और मान, तथा अवद्धंमान (बढते हुए) 
माया और लोभ---ये चारो ही कुत्सित कपाय पुनर्जेन्मेरूपी ससार- 
वृक्ष की जड़ो को सीचते हे । 
( १६३ ) हे 
जो मनुष्य अपना हित चाहता है, वह पाप को बढानेवालें 
ऋषध, मान, माया और लोम--इन चार दोपो को सदा के लिए 
छोड दे । 
( १६४ ) 
ऋषध प्रीति का नाश करता है; मान विनय का नाश करता हैँ; 
माया मित्रता का नाश करती हैं, और लोस सभी सदुगुणो का नाश 


कर देता है। 
( १६५ ) 


शान्ति से क्रोध को मारे; नम्ञता से अभिमान को जीते, 
सरलता से माया का नाश करे, और सन्तोष से लोभ को काबू से 
लाये। 


९४ 


भमहावीर-वाणी 
( १६६ ) 
फरसिणं पि जो हम लोयं, पडिपुण्णं दलेज्ज इक्कस्स | 
तेणाइवि से न संतुस्से, इंड्द दुष्प्रएए इमे श्ाया धशा। 
५ १६७ ) 


जहा लाहो तहा लोहो, लाहा लोहो पवडुदद । 
दोमासकय्य कज्ज, कोडीए थि न निदवियं ॥६॥ 


( १६८ ) 


झहे वयन्ति कोहेण, मा्णणं अ्रहमा गई। 
साया गद्दपडिग्घाप्नो, लोहाशो दुृहओे भय ॥७ा॥। 
( १६६ ) 


सुवण्ण-रुष्पप्स उ पत्चया भव, 

सिया हु केल्ासससा असंखया । 
नरस्स लुद्धस्स न तेहि किचि, 

इच्छा हु आगाससभमा अणन्तिया ॥५दा। 


( १७० ) 


पुठदवी साली जया चेव, हिरण्णं पसुभिस्सह । 
पडिपुण्णं नालमेगस्स, इंद्द विज्जा तबं चरे॥९॥ 


कपाय-सूत्र ९५ 


( १६६ ) 
प्रनेक प्रकार के बहुमूल्य पदार्थो' से परिपूर्ण यह समग्र विदव 
भी यदि किसी एक मनुष्य को दे दिया जाये, तव भी वह सन्तुष्ट 
नहीं होगा । अहो ! मनुष्य की यह तृप्णा बडी दुष्पूर है ! 
( १६७ ) 
ज्यो-ज्यों लाभ होता जाता हूँ, त्यो-त्यो लोम भी वढता जाता 
हैं। देखो न, पहले केवल दो मासे सुबर्ण की भ्रावश्यकता थी; 
पर बाद में वह करोडो से भी पूरी न हो सकी । 
( १६८ ) 
ऋरध से मनुष्य नीचें गिरता है, अभिमान से अघम गति को 
पहुँचता है, माया से सदयति का नाश होता है, और लोभ से इस लोक 
तथा परलोक में महान्‌ भय है। 
( १६६ ) 
चाँदी और सोने के कैलास के समान विशाल झसख्य पर्वत भी 
यदि पास में हो, तो भी लोभी मनृप्य की तृप्ति के लिए वे कूछ भी 
नहीं। कारण कि तृप्णा श्राकाश के समान अनन्त है। 
( १७० ) 
चावल और जौ आदि घान्यो तथा सुवर्ण और पशुओ से परि- 
पूर्ण यह समस्त पुथिवी भी लोभी मनुष्य को तृप्त कर सकने में 
असमय्थे हैँ--यह जानकर सयम का ही श्राचरण करना चाहिए। 


९६ 


सहावीर-वाणी 
( १७१ ) 
कोहं च भा्णं च॑ तहेव साय॑, 
लोभ॑ चउत्थ अज्मत्यदोसा । 
एयाणि बनता भरहा महेसी, 


न फुन्बई पाव न फारबवेई ॥१०॥। 


कपाय-सूज ९७ 
( १७१ ) 


ऋष, मान, माया और लोभ---ये चार अन्तरात्मा के भयकर 
दोप हैँ । इनका पूर्ण रूप से परित्याग करनेवाले अहँन्त मह॒षि न 
स्वयं पाप करते है, भ्रौर न दूसरो से करवाते है । 


४ १छ ; 


काम्र-छुत 
( १७२ ) 


सलल्‍ल कामा विस कासा, कामा आभसीविसोवमा ॥ 
कामे य पत्थेमाणा, श्रकामा जन्ति दोग्गइईं ॥१॥ 


( १७३ ) 
सब्य॑ विलवियं भीय॑, सब्च॑ नह्ं विडसम्विये। 
सब्बे झआभरणा भारा, सब्धें कामा दुह्ावहा ॥श। 
( १७छडे ) 


सणमेतससोक्सा बहुकालदुक्खा, 
पगामदुक्खा अणिगाससोक्खा । 
संसारसोक्खत्स विपक्सभूया, 
खाणी श्रृणत्याण उ कासमभोगा धशा। 
( १७४५ ) 


जहा किपागफलाण, परिणामों न सुंदरो । 
एवं भुत्ताण भोगाणं, परिणामों न सुन्दरों ॥४॥ 


; १७ ; 
फाम-चप्ृत्र 
( १७२ ) 


काम-भोय गल्यरूप है, विपरुप है, और वियवर सर्प के समान 
है। काम-मोगों की लालसा रखनेवाले प्राणी उन्हें प्राप्त किये 
विना ही अतृप्त दशा में एक दिन दुर्गति को प्राप्त हो जाते है 


( १७३ ) 
गीत सव विलापरूप हे, नाट्य सव विडम्वनाल्‍ूप हैं; ग्रामरण 
सब भाररुप है । श्रधिक क्या, ससार के जो भी काम-भोग है, सव-के- 


सव दुखावह है । 
( १७४ ) 


काम-भोग क्षणमात्र सुख देनेवाले हू श्रीर चिरकाल तक दुःख 
देनेवाले हैं। उनमें सुख्ध बहुत थोडा हैँ, अत्यधिक दु ख-ही-दुःख 
है। मोक्ष-युख के वे भयकर जभत्रु हें, श्रनर्थों की सान हे । 
( १७५ ) 


जैसे किपाक फलों का परिणाम श्रच्छा नही होता, उसी प्रकार 
भोगें हुए भोगो का परिणाम भी अच्छा नहीं होता । 


१०० भद्यावीर-वाणी 
( १७६ ) 
जहा थे किपागफला भणोरसा, 
रसेण चण्णेण थे भुंजसाणा । 
ते खुड्ुए जीवियं पज्चसाणा, 
एसोवमा कासगुणा. चिवागे ॥५॥ 
( १७७ ) 
उवलेबो होद भोगेसु, अभोगी नोवलिप्पई । 
भोगी भमद् संसारे, झ्रभोगी विष्पसुज्चई ॥६॥। 
( १७८ ) 
चीराजिणं नगिणिणं, जड़ी संघाड़ि सुंडिणं। 
एयाणि वि न तायन्ति, दुस्सील परियागय ॥७ 
( १७६ ) 
जे केद सरीरे सत्ता, वण्णे रूवे थ सज्बसो । 
सणसा कफकाय बवक्‍केणं, सब्बें ते दुक्खसंभवा ॥दा। 
( १८० ) 


अ्रच्चेदह कालो तुरन्ति राइओ्नो, 
ने याधि भोगा पुरिसाण निच्चा। 


कास-सूत्र १०१ 


( १७६ ) 
जैसे किपाक फल रूप-रग और रस की दृष्टि से शुरू में खाते 
समय तो बडें ग्रच्छे मालूम होते है, पर बाद में जीवन के नाशक हैं; 
वैसे ही कामभोग भी शुरू में तो बडे मनोहर लगते हे, पर विपाक- 
काक्ष में सर्वनाश कर देते है। 
( १७७ ) 
जो मनुष्य भोगी है--भोगासक्त है, वही कर्मे-मल से लिप्त 
होता हैं; भभोगी लिप्त नही होता । भोगी ससार में परिभ्रमण 
किया करता है, और अ्रभोगी ससार-वन्धन से मुक्त हो जाता है। 
( १७८ ) 
मृगचर्म, नग्नत्व, जटा, सघाटिका (वौद्ध भिक्षुओं का सा उत्त- 
रीय वस्त्र), भौर मुण्डन श्रादि कोई भी धर्मचिह्नदु शील भिक्षु 


करे रक्षा नही कर सकते । 
( २७६ ) 


जो अविवेकी भनुष्य मन, वचन और काया से शरीर, वर्ण तथा 
रूप में झासकत रहते है, वे सव अपने लिए दु ख उत्पन्न करते है । 
( १८० ) 
काल वडी द्रुति गति से चला जा रहा है, जीवन की एक-एक करके 
सभी रात्रियाँ वीतती जा रही है, फल-स्वरूप काम-भोग चिरस्थायी 


श्ण्रे सद्दावीर-वाणी 


उविच्च भोगा पुरिर्स चयन्ति, 
दुम॑ जहा खीणफल व पकक्‍खी ॥६॥ 


( १८१ ) 


अ्रघुनं॑ जीवियं नच्चा, सिद्धिमग्गं वियाणिया । 
दिणिभ्रट्रेज्लज भोगेसु, भाउं परिसिश्नसप्पणों ॥१०॥ 


हे ( १८३ ) 
पुरिसोरम पावकम्मुणा, पलियन्त॑ मणुयाण जीवियं। 
सत्ना इह कांममुक्छिया, मोहं जन्ति नरा शअ्संवुडा ॥११॥ 
( शैकरे ) 


संवुज्कह ! कि न बुज्कह ? 
संबोही खलु॒ पेच्च दुल्लहा। 
नो. हृवणमन्ति राइओ, 
नो सुलभ॑ पुणरत्रि जीविय॑ं ॥१२॥ 


( ८४ ) 


दुप्परिच्चया इसे कामा, नो सुजहा अधीरपुरिसेहि। 
अह सन्ति सुचया साहू, जे तरन्ति श्रतरं वणिया व॥१शा 


कास-सूत्र १०३ 
नही हैं । भोग-विलास के साथनो से रहित पुरुष को लोग वैसे ही 
छोड़ देते है, जैसे क्षीणफल वृक्ष को पक्षी । 

( १८१ ) 

मानव-जीवन नद॒वर हैँ, उसमें भी श्रपनी झायु तो वहुत ही 
परिमित हूँ, एकमात्र मोक्ष-मार्ग ही अविचल है, यह जानकर काम- 
भोगो से निवृत्त हो जाना चाहिए । 

( १८२ ) 

है पुरुष ! मनृष्यो का जीवन अत्यन्त श्रल्प हँ--क्षणभगुर 
है, श्रत श्षीक्र ही पापकर्म से निवत्त हो जा। ससार में भासक्त 
तथा काम-भोगो से मूच्छित असयमी मनुष्य वार-बार मोह को 
प्राप्त होते रहते है । 

( १८३ ) 


समझो, इतना क्यो नहीं समभते ? परलोक में सम्यक्‌ 
बोधि का प्राप्त होना बड़ा कठिन है। बीती हुईं रात्रियाँ कभी 
लौटकर नही श्राती । मनृष्य-जीवन का दोबारा पाना आसान नही । 

( (८४ ) 

काम-भोग बडी मुद्िकल से छटते हे, भ्रधीर पुरुष तो इन्हें सहसा 
छोड़ ही नहीं सकते। परन्तु जो महात्रतो-जेंसे सुन्दर त्रतो के 
पालन करनेवाले साघृपुरुष है, वे ही दुस्तर भोग-समुद्र को तैरकर 
पार होते हैँ, जैसे--व्यापारी वणिक समुद्र को। 


: १५ ; 
असरण-सुत्तं 
( १८५ ) 


चित पसवो न नाइचन्रो, त॑ं बाले सरणं ति सन्नई । 

एए मम तेसु वि अ्रहूं, नो ताणं सरणं न बिज्जई ४१॥ 
( १८६ ) 

जम्म॑ दुकक्‍्ख जरा दुकर्ख, रोगाणि मरणाणि य | 

ग्रहों इुक्खोी हु संसारो, जत्य फीसन्ति जन्तुणों ॥२॥॥ 
( रै८७ ) 

इस सरीर॑ शभ्रणिच्चं, असुरई असुदर्संभवं ॥ 

अ्रसासयाबासभिणं,_ दुक्खलकेसाण_ भागयणं ॥रे॥ 
( श्व८ ) | 

दाराणि सुथा चेष, मित्ता य तह बन्धवा । 

जीवन्तमणुजीवन्ति, भय॑ नाणुवयन्ति ये ॥ड़े। 


* १५ ; 
अशरण-सृत्र 


( १८५ ) 
मूर्ख मनुष्य घन, पशु और जातिवालो को अपना शरण मानता 
है भर समभता हैँ कि---थे मेरे है! और “में उनका हूँ । परन्तु इनमे 
से कोई भी आपत्तिकाल में त्राण तथा शरण का देनेवाला नही । 
( १८६ ) 
जन्म का दु ख है, जरा (बुढापा) का दु ख हैं, रोग झौर मरण 
का दुख हैं। अहो ! सतार दुःखरूप ही हैं | यही कारण है 
कि यहाँ प्रत्येक प्राणी जब देखो तब क्लेश ही पाता रहता है । 
( १८७ ) 
यह छरीर प्रनित्य है, अशुचि है, अशुचि से उत्पन्न हुआ है, 
दुख और क्लेशो का घाम है। जीवात्मा का इसमें कुछ ही क्षणो 
के लिए निवास है, झाखिर एक दिन तो अचानक छोड़कर चले 


ही जाना है । 
( रऑैंष८ ) 


स्‍त्री, पुत्र, मित्र शऔर वन्चुजन सव कोई जीते जी के ही साथी 
है, मरने पर कोई भी पीछे नही भाता । 


महावीर-वाणी 
( १८६ ) 
देवा भरहीणा न भवस्ति ता 
भुत्ता दिया निन्ति तमम तमेर्ण 
जाया य पुत्ता न हव्त के 
को नाम ते अणुमप्नेज्ज एप शा 


( १६० ) 


साथा थे पिया व भाषा, 


नतस्स से 
तस्संसहरा भवन्ति एड 


फालस्मि 


अशरण-सत्र १०७ 
( (८६ ) 
पढ़े हुए वेद बचा नहीं सकते, जिमाये हुए ब्राह्मण भ्रन्धकार 


से श्रन्वकार में ही ले जाते हैं, तथा स्त्री और पृत्र भी रक्षा नही कर 
सकते, तो ऐसी दशा में कौन विवेकी पुरुष इन्हें स्वीकार करेगा ? 


( १६० ) 


हिपद (दास, दासी आदि मनुष्य), चतुष्पद, क्षेत्र, गृह और 
धघन-धान्य सब कूछ छोड़कर विवश॒ता की दक्षा में प्राणी श्रपने कृत 
कर्मों के साथ अ्रच्छे या बरे परभव मे चला जाता है | 


( १६१ ) 


जिस तरह सिंह हिरण को पकड़कर ले जाता हैँ, उसी तरह 
अतसमय मृत्यु भी मनुष्य को उठा ले जाती है । उस समय माता, 
पित्ता, भाई आदि कोई भी उसके दु.ख में भागीदार नही होते---पर- 
लोक में उसके साथ नही जाते | 


( १६२ ) 


ससार में जितने भी प्राणी हूँ, वें संव अपने छत कर्मों के कारण 
ही दुखी होते है। भ्रच्छा यावुरा जैसा भी कर्म है, उसका फल 
भोगे बिना कमी छुटकारा नहीं हो सकता। 


बा 


१०८ महावीर-वाणी 
( १९३ ) 


झसासए सरीरम्सि, रइईं नोवलभामहू । 
पच्छा पुरा व चहयव्वे, फेणबुब्बुयसंनि्भे ॥६॥ 


( १६४ ) 


माणुसत्ते अ्रसारम्मि, बाहि-रोगाण श्लालए । 
जरामरणघत्यम्मि, खंं पि न रमामह ॥१०। 


( १९५ ) 


जोवियं घेव रुव॑ च, विज्जुसंपायचंचलं। 
जत्य त॑ मुज्कसि राय॑ ! पेच्चत्यं नाववुज्कसि ॥११॥ 


( १६९६ ) 


ने तस्स दुबंखे विभयन्ति नाइप्रो, 
न सित्तवग्गा ने सुया न अन्धवा | 


कफत्तारमेव भ्रणुजाई कम्मं ॥१२॥ 


अशरण-सूत्र १०९ 
( १९३ ) 
यह शरीर पानी के वुलवुले के समान क्षणभगुर हूँ, पहले या 
पीछे एक दिन इसे छोडना ही है, श्रत इसके प्रति मुझे तनिक भी 
प्रीति (आसकिति) नहीं है। 
( १६४ ) 
मानव-शरीर असार है, आधि-व्याधियो का घर है, जरा भौर 
मरण से ग्रस्त है; अत में इसकी ओर से क्षणभर भी प्रसन्न नही होता 
हे 
( १६५ ) 
मनुष्य का जीवन और रूप-सौन्दर्य विजली की चमक के समान 
चचल है | आशचये है, हे राजन, तुम इसपर मुग्घ हो रहे हो ! 
क्यो नही परलोक की श्रोर का खयाल करते हो ”? 
( १६६ ) 


पापी जीव के दुख को न जातिवाले बेटा सकते है, न मित्र- 
वर्ग, न पुत्र, और न भाई-बन्चु । जब कभी दुख आकर पडता है, 
तब वह स्वय अकेला ही उसे भोगता है । क्योकि कर्म अपने कर्ता 
के ही पीछे लगते है, श्रन्य किसीके नही । 


; १६ : 
बाल-सुत्त 
( १६७ ) 


भोगामिसदोसविसझ्ेे, हियनिस्सेयसबुद्धिवोच्चत्ये । 
बाले य सन्दिए मढे, बज्भाद मच्छिया व खेलम्मि ॥१॥ 


( श्श८ ) 


जे गबिद्धें कामभोगेतु, एगें कूृडाय गच्छई। 
न से विट्ठे परे लोए, चक्खुदिद्दा इसा रईश१॥। 


( १६६९ ) 


हत्यागया इसे कामा, कालिया जे अणागया। 
को जाणइ परे लोए, भ्रत्यि वा नत्यि वा पुणो ॥३॥ 


( २०० ) 


जणेण संद्धि होक्‍्तासि, इंद बाले पगव्भइ। 
फामभोगाणुराएणं, केसे. संपडिवज्जद ॥४॥ 


शहद : 


बाल-सूत्र 


” ( १६९७ ) 

जो वाल---मूर्ख मनुष्य काम-भोगो के मोहक दोषों मे आसक्त 
है, हित तथा निश्नेयस के विचार से शून्य है, वे मन्दवुद्धि मूढ ससार 
में वैसे ही फेस जाते है, जैसे मवखी इलेष्म (कफ) में | 

( १९८ ) 

जो मनुष्य काम-भोगो में आसकत होते हे, वे बुरे-से-बुरे पाप- 
कम कर डालते है । ऐसे लोगो वी मान्यता होती है कि--- परलोक 
हमने देखा नही है, और यह विद्यमान काम-भोगो का आनन्द तो 
प्रत्यक्ष-सिद्ध है ।” 

( १६६ ) 

“चर्तमान काल के काम-भोग हाथ में आये हुए हे---पूर्णंतया स्वा- 
घीन हे । भविष्यकाल में परलोक के सुखो का क्या ठीक--मिले या न 
मिलें ? और यह भी कौन जानता है कि, परलोक है भी या नही ? ” 

( २०० ) 

“मे तो सामान्य लोगो के साथ रहँगा--अर्थात्‌ जैसी उनकी 
दशा होगी, वैसी मेरी भी हो जायेगी --मू्ख मनुष्य इस प्रकार 
घृष्टता-भरी बातें किया करते हे और काम-भोगो की आसकित के 
कारण अन्त में महान्‌ क्लेश पाते हे । 


११२ 


महावीर-वाणी 
६ २०१ ) 
तपझ्नो से दंड समारभई, तसेसु थावरेसु थे । 
भरट्टाए ये श्रणद्वाए, भूयगा्म॑ विहिलई ॥५॥ 
( २०२ ) 
हिंसे बाले भुसावाई, भाइलले पिसुणे सहे। 
सुंजमाणे सुर॑ संस, सेयमेयं ति मन्नई ॥६॥ 
( २०३ ) 
कायसा वयसा मत्ते, वित्ते गिद्ढे य इत्यिसु । 
दृहमों मल संचिणद, सिसुनागु ज्व मद्ठियं ॥७। 
( २०४ ) 
तझ्नो पुद्दो आयंकेणं, ग्रिलाणों परितप्पद । 
प्मीन्‍्ो परलोगस्स, कम्माणुप्पेही अप्यणों एप 
( २०४५ ) 


जें केंड बाला इह जीवियट्ठी, 
पावाई कम्माई फरेच्ति उद्दा। 

ते घोररूवे तससिन्धयारे, 
तिज्वानितावे गरगे पडन्ति धरा 


वाल-सूतर ११३ 


( २०१ ) 
मूर्ख मनुष्य विषयासक्त होते ही च्रस तथा स्थावर जीवो को 
सताना घुरू कर देता है, भौर भ्रन्ततक मतलब-बेमतलव प्राणिसमूह 


की हिंसा करता ही रहता है। 
( २०२ ) 


मूर्ख मनुष्य हिसक, असत्यभाषी, मायावी, चुगलखोर और घू्ते 
होता है । वह भास तथा मद्य के खाने-पीने में ही अपना श्रेय 


समभता है । 
( २०३ ) 


जो मनुष्य शरीर तथा वचन के वल पर मदान्ध है, घन तथा 
स्‍त्री जन में आरासक्त है, वह राग और देष दोनो के द्वारा वैसे ही कर्म- 
मल का संचय करता है, जैसे अलसिया मिट्टी का । 
( २०४ ) 
पाप-कर्मों के फलस्वरूप जब मनुष्य श्रन्तिम समय में असाध्य रोगो 
से पीड़ित होता है, तव वह खिन्नचित्त होकर अन्दर-ही अन्दर पछताता 
है, भर अपने पूर्वेकृत पाप-कर्मों को याद कर-कर परलोक की विभी- 


पिका से काँप उठता है । 
( २०५ ) 


जो मूर्ख मनुष्य अपने तुच्छ जीवन के लिए निर्देय होकर पाप- 
कर्म करते है, वे महाभयकर प्रगाढ अन्धकाराच्छन्न एवं तीत्र ताप- 
वालें तमिस्र नरक में जाकर पडते हैं | 


११४ 


महावीर-वाणी 
( २०६ ) 
जया थ चयइ धम्मं, अ्रणज्जो भोगकारणा | 
से तत्थ मुच्छिए वाले, झायईं नावबुज्भई ॥१०॥ 
( २०७ ) 
निच्चुन्विग्गों जहा तेणो, भ्रत्तकस्मेंहि दुम्मई । 
तारिसो मरणंप्ते थि, नाएप्राहेंह संबरं ॥११५॥॥ 


( २०८ ) 


७." 


जें केद पव्वदए, निद्ासोले पगामसों। 
भोच्चा पिच्चा सुहं सुबह, परवससणि त्ति बुच्चइ ॥१२॥ 


( २०६ ) 
बेराईं कुृब्नद वेरी, तह्रो वेरेंह रज्जह। 
पावोवगा य आरभा, दुष्त॒फासा य श्रन्ततों ॥१३॥ 
( २१० ) 


मासे मासे तु जो बाले, कुसग्गेणं ठु भुंजए। 
न सो सुयक्वायघम्मस्स, कल श्रग्घदई सोलसि ॥१४) 


वाल-सू् ११५ 


( २०६ ) 
अनाये मनुष्य काम-भोगो के लिए जब घर्म को छोडता है, 
तव वह भोग-विलास में मूच्छित रहनेवाला मू्खं अपने भयकर 


भविष्य को नही जानता । 
( २०७ ) 


जिस तरह हमेशा भयजञ्ञान्त रहनेवाला चोर अपने द्ी दृष्कर्मों 
के कारण दु ख उठाता है, उसी तरह मूर्खे मनुष्य भी भ्रपने दुराचरणो 
के कारण दु ख पाता है, और वह भ्रतकाल में भी सब॒र धर्म की झा- 


राघना नही कर सकता । 
( २०८ ) 


जो भिक्षु प्रव्नज्या लेकर भी अत्यन्त निद्राशील हो जाता है, 

खा-पीकर मज़े से सो जाया करता है, वह पाप-श्रमण' कहलाता है । 
( २०६ ) 

वैर रखनेवाला मनुष्य हमेशा वैर ही किया करता है, वह वर 

में ही आनन्द पाता है। हिंसाकर्म पाप को उत्पन्न करनेवाले हू, भ्रन्त 


में दुख पहुँचानेवाले है । 
( २१० ) 


यदि अज्ञानी मनृष्य महीने-महीनेभर का धोर तप करे शौर 
पारण के दिन केवल कुशा की नोक से भोजन करे, तो भी वह सत्पुरुषो 
के बताये धर्म का आचरण करनेवाले मनुष्य के सोलहवें हिस्से को 


भी नही पहुँच सकता। 


११६ 


मद्दावीर-वाणी 
( २११ ) 
इह जीविय॑ भ्रनियमित्ता, पन्भट्रा समाहि-जोगेहि । 


ते फामभोगरसगिद्धा, उवचज्जन्ति झासुरे काये ॥१५॥ 


( २१२ ) 


जावन्तःशविज्जा पुरिसा, सब्बें ते दुक्खसंभवा | 
लुप्पन्ति बहुसो मूढा, संसारम्मि श्रणन्तए ॥१६॥ 


( रे१३े ) 
बालाणं भ्रकाम॑ तु मरणं असई भव्े। 
पंडियाणं सकाम॑ ठु, उककोस्ेण सईं भचे ॥१७॥ 


( २१४ ) 


बालस्स पत्सच वालतं, भ्रहम्म॑ पडिवज्जिया । 
चिच्चा धम्मं॑ प्रहम्मिट्र, चरए उववबज्जडई ॥१८ा॥ 


( २१५ ) 


घीरस्स पत्स घीरतं, सच्चधम्माणुवत्तिणो । 
चिच्चा झ्पम्ध॑ धम्मिदठे, देवेसु उदवज्जद ॥१श॥। 


वाल-सूत्र १९७ 


( २१६१ ) 
जो भनुप्य अपने जीवन को अनियत्रित (उच्छुद्धल) रखने 
के कारण यहाँ समाधि-योग से भ्रष्ट हो जाते है, वे काम-भोगो में 
प्रासक्त होकर श्रन्त में अश्रसुरबोनि में उत्पन्न होते है । 
( २१२ ) 
सत्तार में जितने भी अविद्वानू (मूर्ख) पुरुष हे, वें सव॒दुख 
भोगनेवाले हूं । मृढ प्राणी भ्रनन्त ससार में वार-वार लुप्त होते 
रहते हं--जन्मते भौर मरते रहते हैं । 
( २९१३ ) 


मूर्स जीवों का भ्रकाम मरण ससार में वार-बार हुआ करता है; 
परन्तु पडित पुरुषों का सकाम मरण केवल एक वार ही होता है-- 
वे पुनर्जेन्म नही पाते,। 
( २१४ ) 
मूर्ख मनुष्य की मूर्सता तो देखो, जो धर्म को छोडकर, ्रधर्मे 
को स्वीकार कर अवमिप्ठ हो जाता है, और श्रन्त में नरक-यति को 


प्राप्त होता है । 
( २१५ ) 


सत्य-धर्म के भ्रनुगामी घीर पुरुष की धीरता देखो, जो अधघर्म 
का परित्याय कर धर्मिष्ठ हो जाता है, भौर भ्नन्त में देवलोक मे 
उत्पन्न होता है। 


११८ महावीर-वाणी 
( २१६ ) 


ठुलियाण बालभाव॑ं, अ्रवाल चेव पंडिए ४ 
चइऊण वालभावं, अ्रबाल सेवई भुणी ४२०। 


घाल-सूत्र ११९ 
( २१६ ) 


विद्वानू, मुनि, वालन्‍्भाव और प्रवाल-भाव का इस प्रकार 
तुलनात्मक विचार कर बाल-माव को छोड दे, और अवाल-भाव को 
ही स्वीकार करे । 


: १७ : 
पंडिय-सु् 
( २१७ ) 
समिक्सख पंडिए तम्हा, पासजाइपहे बहू । 
श्रष्पणा सच्चमेसेज्जा, मेत्ति भूएसु कप्पए धशा 
. ( ११८ ) 
जे य कंते पिए भोए, सद्धे वि पिट्टीकुब्बई। 
साहीणे चयइ भोए, से हु चादइ त्ति चुच्चई ॥रा 
( २१५६ ) 
बत्यगन्धसलंकारं, इत्पिगश्ञों समणाणि य।! 
अ्रच्छन्दा जे न भुंजन्ति, न से चाइ त्ति चुच्चई ॥३॥। 
( २२० ) 
डहरे ये पाणे बुद्ठे थ पाणे, 
ते भ्रत्झो पासइ सन्वलोए। 
उव्बेहई लोगमिर्ण सहन्त॑, 
बुदो पमत्तेसु परिव्वएज्जा ॥द। 


: ९१७: 
पृण्ठित-सृत्र 


( २१७ ) 
पण्डित पुरुष को चाहिए कि दह ससार-भ्रमण के कारणरूप 
दुष्कमेंन्पाणो का भली भाँति विचार कर श्रपने-आप स्वतन्वरूप 
से सत्य की सोज करे, श्रौर सब जीवो पर मैत्रीमाव रखे । 
( २१८ ) 
जो मनुष्य सुन्दर शौर प्रिय भोगो को पाकर भी पीठ फेर लेता 
है, सब प्रकार से स्वाचीन भोगो का परित्याग कर देता है, वही 
सच्चा त्यागी कहलाता हूँ । 
( २१६ ) 
जो मनुष्य किसी परतत्रता के कारण वस्त्र, गन्व, भ्रतकार, 
स्‍त्री और दायन झ्ादि का उपभोग नही कर पाता, वह सच्चा त्यागी 


नहीं कहलाता । 
( २२० ) 
जो बुद्धिमान मनुष्य मोहनिद्रा मे सोते रहनेवाले मनुष्यों के बीच 
रहकर ससार के छोटे-वड़े सभी प्राणियों को अपनी आत्मा के समान 
देसे, इस महान्‌ विद्व को अ्रक्षाइवत जाने, सवेदा अ्प्रमत्त भाव से 
संयमाचरण में रत रहे वही मोक्षणगति का सच्चा अधिकारी है । 


१२२ महावीर-वाणी 


( २५१ ) 
जें समाइम्रमई जहादई, से जहाद समाइआं | 
से हु दिद्वभाए मुणी, जस्स नत्यि समाइश्र ७५४ 
( २२२ ) 
जहा कुम्मसे सश्ंंगाई, सए देहे समाहरे।॥ 
एवं पावाई भेहावी, अ्रज्क्पेण. समाहरे ॥ दा 
( रेररे ) 
जो सहस्से सहस्साणं, सासे सासे गये दए । 
तस्स वि संजमो सेयो अविन्तस्स नि किचण ३७ 
( शेर ) 
नाणस्स सज्बस्स परगासणाय, 
अज्ञाणमोहस्स वितज्जणाए ६ 
रागस्स  दोसस्स यथ संखएणं, 
एगन्तसोक्ख॑ समुवेह सोक्ख ॥८॥। 
( २२५ ) 
तस्सेस भग्गो गरुविद्धसेवा, 
घिचज्जणा बालजणस्स दूरा॥ 
सज्फाय एगन्तनिसेवणा यथ, 
सुत्तत्यसंचिन्तणया घधिई य ॥6॥ 


पण्डित-सूत्र १२३ 


( २२१ ) 
जो ममत्व-तुद्धि का परित्याग करता है, वह ममत्व का परित्याग 
करता है। वास्तव में वही ससार से सच्चा भय खानेवाला मुनि 
है, जिसे किसी भी प्रकार का ममत्व-भाव नही है। 
( २२२ ) 
जैसे कछुप्रा आपत्ति से बचने के लिए अपने शभ्रगो को अपने 
घधरीर में सिकोड लेता हैँ, उसी प्रकार पडितजन भी विपयो की शोर 
जाती हुई अपनी इन्द्रियो को झाष्यात्मिक जान से सिकोडकर रखे । 
( २२३ ) 
जो मनृप्य भ्रतिमास लाखो गायें दान में देता है, उसकी अपेक्षा 
कुछ भी न देनेवाले का सयमाचरण श्रेष्ठ है । 
( २२४ ) 
सव प्रकार के ज्ञान को निर्मल करने से, अज्ञान और मोह के 
त्यागने से, तथा राग और हेप का क्षय करने से एकान्त सुखस्वरूप 


मोक्ष भाप्त होता है। 
( २२५ ) 


सदुगुदु तथा अनुभवी वृद्धों की सेवा करना, मूर्ख के संसर्ग से 
दूर रहना, एकाग्र चित्त से सत्‌ जास्त्रों का अ्रभ्यास करना और उनके 
गम्भीर अर्थ का चिन्तन करना, शौर चित्त में धुतिरूप अठल शान्ति 
प्राप्त करना, यह निश्वेयस का मार्ग है । 


१२७ सहावीर-बाणी 


( २२६ ) 
आाहारमिच्छे मियमेसणिज्जं, 
सहायमिच्छे निउणत्थबुद्धि । 
निकेयमिच्छेंज्ज चिवेगजोग्गं, 
समाहिकमे चमणे तबस्सी ॥५गा 
( २२९७ ) 
न वा लभेज्जा निउर्ण सहाय, 
गुणाहियं वा गुणओ सर या। 
एक्को वि पादाईं विवज्जयन्तो, 
विहरेज्ज कामेसु असज्जमाणों ११ 
( शर८ ) 
जाई च वुड्ध च्‌ इहष्ज्ज पास, 
सूर्णह साथ पडिलेह जाणे। 
तम्हाएदबिज्जो परम ति नच्चा, 
सस्मसदंसी थे फरेह पाव॑ ॥१्श। 
( २२६ ) 
न फम्मुणा कम्म खबोन्ति बाल, 
अकम्मुणा कम्म ख्ेन्ति घौरा। 
मेहाविणे लोमभया चईया, 
संतोसिणो न पकरेन्ति पादं ॥९१३॥ 


पण्डित-सूत्र १२५ 


न्‍ैँ 


( २२६ ) 
समाधि की इच्छा रखनेवाला तपस्वी श्रमण परिमित तथा 
शुद्ध आहार ग्रहण करे, निपण बु्धिवाले तत्त्वज्ञानी साथी की खोज 
करे, और ध्यान करनेयोग्य एकान्त स्थान में निवास करे। 
( २२७ ) 
यदि अपने से भुणो में श्रथिक या समान गृणवाला साथी न मिले, 
तो परापकर्मो का परित्यागय कर तथा काम-भोगों में सर्वेथा श्रनासक्त 
रहकर अकेला ही विचरे। परन्तु दुराचारी का कभी भूलकर भी 


संग न करे | 
( शेरं८ ) 


ससार में जन्मन्मरण के महान दुखों को देखकर भौर यह 
भ्रच्छी तरह जानकर कि---सब जीव सुख की इच्छा रखनेवाले है 
अहिसा को मोक्ष का मार्ग समककर सम्यक्त्वघारी विद्वान कभी 


भी पाप-कर्म नहीं करते । 
( २२६९ ) 


मूर्ख साधक कितना ही क्यो न प्रयत्न करे, किन्तु पाप-कर्मों 
से पापनकर्मो को कदापि नप्ठ नहीं कर सकते | वृद्धिमान्‌ साधक 
वे है, जो पाप-कर्मो के परित्याग से पाप-कर्मो को नष्ट करते है । 
श्रतएव लोभ और भय से रहित सवंदा सन्तुष्ट रहनेवाले मेघावी 


पुरुष किसी भी प्रकार का पापकर्म नहीं करते। 
209 


( रईे० ) 


क्प्पा नई वेयरणी, श्रप्पा से कूड्सामली | 
भ्रप्पा फासदुहा घेणु, भ्रप्पा मे ननन्‍दरन वर्ण ॥शा। 


( २३१ ) 


श्रप्पा फकत्ता विकत्ता य, चुहाण थे सुहाण य | 
ऋप्पा सिससमित्तं च, दुष्पट्टिय सुप्पट्चिओो ॥२॥ 


( रशे२ ) 


क्रप्पा चेव दमेयव्वो, अ्रप्प हु खलु दुद्मों । 
क्रप्पा दन्‍्तो सुही होद, भस्सि लोए परत्थ य ॥३॥ 


( रेड ) 


घर से श्रप्पा दन्तो, संजमेण तवेण य। 
साएहं परे उम्सनन्‍्तो, बन्धर्णेह बहेंहि याद 


४ शेप ६ 
आत्म-सूत्र 


( १३० ) 
अपनी आत्मा ही नरक की वैतरणी नदी तथा कूट शाल्मली 
वृक्ष है। और अपनी आत्मा ही स्वगें की कामदुघा घेनू तथा नन्दन- 
बन हैं । 
( २३१ ) 
आत्मा ही अपने दु खो और सुखी का कर्त्ता तथा भीकक्‍ता है 
अच्छे मार्गे पर चलनेवाला पआ्रात्मा अपना मित्र है, और वुरे भागे 
पर चलनेवाला श्रात्मा अपना छत्रु हैं । 
( २३२ ) 
अपने-श्रापको ही दमन करना चाहिए। वास्तव मे श्रपनेन्आपको 
दमन करना ही कठिन है। अपने-आपको दमन करनेवाला इस 
लोक में तथा परलोक मे सुखी होता है । 
( २रे३े ) 
दूसरे लोग मेरा वध वन्धनादि से दमन करे, इसकी श्रपेक्षा तो 
में संयम और तप के द्वारा अपने-आप ही अपना (आत्मा का) दमन 
करूँ, यह अच्छा है । 


श्श्८ महावीर-वाणी 
( रेड ) 
जो सहस्स सहस्साणं, संगामे दुज्जए जिणे। 
एगं जिणेज्ज अ्रप्पाणं, एस से परमो जञों ॥५॥ 
( ररे५ ) 
क्रप्पाणमेत्र जुज्फभाहि, कि ते जुज्मेण बज्कझो ॥ 
अ्प्पाणमेचब॒ भ्रप्पाणं,, जइत्ता सुहमेहए ॥द्था 
( ररे६ ) 
पंचिन्दियाणि कोहं, साणं सायं तहेव जोहं च। 
दुज्जयं चेव प्रप्पाणं, सव्वभप्पे जिए जिय॑॥छा। 
( २३७ ) 
न त॑ घरी कंठ-छेता फरेद्, 
ज॑ से करे अप्पणिया दुरप्पा। 
से नाहिई मच्चुमुह तु॒पत्तें, 
पच्छाणुताबेण दयाविहृणो ॥दा। 
( ररे८ ) 
जस्सेवमप्पा उ हवेज्ज निच्छिओं, 
चइज्ज देह & हु धम्मसासण्ण। 


आत्म-सूत्र १२९ 


( २३४ ) 
जो वीर दुर्जय संग्राम मे लासो योद्धाओं को जीतता है, यदि वह 
एकमात्र भ्रपनी आत्मा को जीत ले, तो यह उसकी सर्वेश्रेष्ठ विजय है। 
( २३५ ) 
अपनी भ्रात्मा के साथ ही युद्ध करना चाहिए, वाहरी स्थल 
बबझो के साय युद्ध करने से क्या लाभ ? आत्मा के द्वारा झात्मा 
को जीतनेवाला ही वास्तव में पूर्ण सुसी होता हैं । 
( २३६ ) 
पाँच इन्द्रियाँ, फ्रीव, मान, माया, लोभ तथा सबसे अधिक दुर्जेय 
अपनी आत्मा को जीतना चाहिए। एक प्रात्मा के जीत लेने पर 
सब कुछ जीत लिया जाता है। 
( २३७ ) 
सिर काटनेवाला झत्रु भी उतना श्रपकार नही करता, जितना 
कि दुराचरण में लगी हुईं अपनी श्रात्मा करती है। दयाशून्य दुरा- 
चारी को भ्रपनें दुराचरणो का पहले ध्यान नही श्राता; परन्तु जब 
वह मृत्यु के मुख में पहुंचता हैं, तव अपने सब दुराचरणो को याद 


कर-कर पछताता है। 
( ररे८ ) 


जिस साधक की आ्रात्मा इस प्रकार दृढनिदचयी हो कि 'में 
शरीर छोड सकता हूँ, परन्तु अ्रपना धर्म-शासन नहीं छोड़ सकता, * 


१३० महावीर-दाणी 


ते तारिम नो पयतेन्ति इन्दिया, 
उ्वेन्ति चाथा य॑ सुदपणं मिरदि ॥६॥। 
(६ २३६ ) 
अ्रष्पा हु ग्तु साय रद्रीपयय्णो, 
सब्यिन्दिर्एहि सुसमाहिएद्द । 
चरकव्वियों. पादप उवेद, 
सुरदिययों रपप्॑स्‍्शाण भुच्नद्र धारणा 


( ३२८० ) 
भरीरमा[ः नाय त्षि, ज्ीयों घुस्चय नाविशों । 
संसारो अफ्ययों पतो, ते तरनिति भहेंरिणों ॥११॥ 

( 7४६ ) 

लो प्रय्यदात मादियारे, 
सम्म॑ ४ मो पारायई पमाधां। 


पनिगहप्पा थे समेसु. गिरे, 
ने मनेणझों पिन्दश चनाणं॑ सेताश्रा 


आत्म-सूत्र १३१ 


उसे इन्द्रियाँ कमी विचलित नही कर सकती, जैसे--भीषण बवडर 
सुमेरु पर्वत की । 
( ररे६ ) 
समस्त इन्द्रियो को खूब श्रच्छी तरह समाहित करते हुए पापों 
से अपनी श्रात्मा की तिरल्तर रक्षा करते रहना चाहिए । पापों से 
भ्ररक्षित आत्मा संसार में भटका करती है, भौर सुरक्षित आत्मा 
ससार के सब दु खो से मुक्त हो जाती है। 
( २४० ) 
शरीर को नाव कहा है, जीव को नाविक कहा जाता है, भौर 
संसार को समुद्र बतलाया है। इसी ससार-समुद्र को महपिजन 
पार करते है । ः 
( २४१ ) 
जो प्रत्नजित होकर प्रमाद के कारण पाँच महाव्नतो का भ्रच्छी 
तरह पालन नही करता, अपने-आापको निग्रह में नही रखता, काम- 
भोगो के रस मे झासकत हो जाता है, वह जन्म-मरण के वन्चन को जड़ 
से नहीं काट सकता। 


8 १९ ; 
लोगतठत्त-सुत्ं 
( २४२ ) 
घस्मो अहम्भो आागासं, फालो पु्गल जंतयो। 
एस लोगो त्ति पन्नतो, जिर्णाह वरदंसिहि १॥ 
( रड३ ) 
गइलक्खणो घम्मो, अहम्भो ठाणलक्सणो ॥ 
भाषण सब्वदव्वाणं, नहं ओगाहलक्खणं ॥२॥। 
६ रेढंड ) 
वत्तणालक्खणो कालो, जीवों उवश्नोगलक्खणों । 
नाणेणं दंसणेणं च, सुहेण य दुहेण य ॥३॥ 
( २४५ ) 
नाणं च दंसणं चेव, चरितं च तवो तहा । 
यवीरियं उवश्नोगो य, एयं जीचस्स लक्खणं ॥४॥ 
( २४६ ) 
सदहंंष्घयार-उज्जोझो, पहा छाया5च्तवे इ वा ॥ 
बण्ण-रस-गन्ध-फासा, पुग्गला्ण ठु लक्खण ॥५॥ 


* १९: 
लोकतच्तव-सूत्र 


( २४२ ) 
धर्म, भ्रबमें, श्राकाश, काल, पुदुगल भौर जीव--ये छ,. द्रव्य 
है। केवलदशेन के धर्ता जिन भगवानो ने इन सबको लोक कहा है। 
| ( रे४३ ) 
धर्मद्रव्य का त्रक्षण गति है, श्रघमेंद्रव्य का लक्षण स्थिति है; 
सब पदार्थों को अवकाश देना--आकाग का लक्षण है | 
( २४४ ) 
काल का लक्षण चतेना है, भौर उपयोग जीव का' लक्षण 
है । जीवात्मा ज्ञान से, दर्शन से, सुख से, तथा दुख से जाना-पह- 
चाना जाता है । 
( रअ५ ) 
अतएव ज्ञान, ददन, चारिव्य, तप, वीये श्र उपयोग--से 
सब जीव के लक्षण हे । 
( २४६ ) 
दब्द, भ्रन्यकार, उजेला, प्रभा, छागा, आतप (घूप), वर्ण, 
गन्व, रस और स्पदों--यें सब पुदू्गल के लक्षण हे ! 


१३४ 


मद्ावीर-वाणी 


( रं४७ ) 
जीवाष्जीवा य बन्धो य पुण्णं पावाष्ज्सवो तहा ॥ 
संवरो निज्जरा भोकलो, सन्तेए तहिया नव हरदा 
( रथ८ ) 
तहियाणं ठछु भावाणं, सब्भावें उनएसण्ं 
भाषेणं सहृहन्तस्स, सम्मत्तं त॑ वियाहिय॑ धजा 
( र४ें£ ) 
नाणेण जाणइ भाजे, दंसणेणं य सहहे । 
चरित्तेण निगशिण्हाइ, तवेण परिसुज्कह ७८) 
(६ २५० ) 
नाणं च दंसण्ण चेव, चरित्तं व तबो तहा। 
एय मग्गमणप्पला, जीवा गच्छन्ति सुग्गई ॥६॥। 
( २५१ ) 
तत्थ पंचविहँ नाणं, सुय॑ आभिनिबोहियं॑ १ 
मोहिनाणं ठु तइयं, मणनाणं च केवल ७१० 
( २५२-२४३ ) 
नाणस्सावरणिज्जं, दंसणावरणं तहा १ 
वेयणिज्ज॑ तहा भोहं, आउकम्म॑ तहेव य ध१श॥ 
नामकस्म॑ व गोतं च., अन्तराय तहेव य। 
एवमेयाई  फम्माईं, अट्टेबच ऊ ससासभ्रो ॥१रा। 


लोकतत्त्व-सूत्र १३५ 


( २४७ ) 
जीव, अजीव, वन्ध, पुण्य, पाप, आज़व, सवर, निर्जेरा भौर 
मोक्ष--ये नव सत्य-तत्त्व है । 
( रे४डं८ ) 
जीवादिक सत्य पदार्थों के अ्रस्तित्व के विपय में सद॒गुरु के 
उपदेग से, अथवा स्वय ही अपने भाव से श्रद्धान करना, सम्यक्त्व 


कहा गया है । 
( २४६ ) 


मुम॒क्ष श्रात्मा ज्ञान से जीवादिक पदार्थों को जानता है, दर्शन से 
श्रद्धान करता हैं, चारिष्य से भोग-वासनाञ्रो का निग्नह करता है, 
झौर तप से कर्ममलरहित होकर पूर्णतया शुद्ध हो जाता है। 
( २४५० ) 
ज्ञान, दहन, चारित्य और तप--इस चतुष्टय अध्यात्ममार्ग 
को प्राप्त होकर मुमुक्ष जीव मोक्षरूप सदगति को पाते है । 
( २५१ ) 
मति, श्रुत, श्रवधि, मन पर्याय भशौर केवल--इस भाँति ज्ञान 


पाँच प्रकार का है । 
( २५२-२५३ ) 


ज्ञानावरणीय, दर्शनावरणीय, वेदनीय, मोहनीय, झायु, चाम, 
गोत्र और झन्तराय---इस प्रकार संक्षेप में यें श्राठ कम वतलाये है । 


१३६ 


महावीर-वाणी 


( शश४ड ) 

सो तवो दुधिहो चुच्तो, बाहिरव्भन्तरो तहा। 

बाहिरो छब्विहों वत्तो, एवमब्भन्तरो तबो धश्शा 
( २५५ ) 

अ्रणसणमृणोयरिया, भिक्लायरिया रसपरिच्चाओं । 

फायकिलेसो संलीणया य, बज्को तबों होइ ॥श्था। 
( २५६ ) 

पायचब्छितं चिणश्रो, दवेयावच्च॑ तहेव सज्काओं।॥। 

फाणं च विउस्सग्गो, एसो अ्ब्मिन्‍न्तरों तबो ॥श्शा। 
( २५७ ) 

किण्हा नीला य काऊ य, तेऊ पमहा तहेव य। 

सुककलेसा य छाहा, नामाईं- छु जहक्कस॑ ॥१६॥ 
( २५८ ) 

किण्हा नीला काऊ, तिन्नि वि एयाओ अ्रहस्मलेसाझो । 

एयाहि तिहि थि जीवो, दुश्यईं उचवज्जद ॥१७॥ 
( २५६९ ) 

तेऊ पम्हा सुक्का, तिल्चि वि एयाओ धम्मलेसाओं । 

एयाहि तिहि थि जीवो, सुर्गईं उववज्जड ॥१८५॥ 


लोकतत्त्व-सूत्र १३७ 
( र४४ ) 
तप दो प्रकार का वतलाया हे--वाह्य और अभ्यतर । वाह्य 
तप छ प्रकार का कहा है, इसी प्रकार अभ्यन्तर तप भी छ ही प्रकार 
काहै। 
( २५४ ) 
अनशन, ऊनोदरी, भिक्षाचरी, रसपरित्याग, काय-क्लेश श्रौर 
संलेखना---ये बाह्य तप है । 
( २५६ ) 
प्रायश्चित्त, विनय, वैयावृत्य, स्वाष्याय, ध्यान और व्युत्सगें--- 
ये भ्रम्यन्तर तप है । 
( २४७ ) 
कृष्ण, नीज़, कापोत, तेज, पद्म, और शुक्ल--ये लेश्याझो 


के करण. छ नाम है 
( २५८ ) 


कृष्ण, नील, कापोत--ये तीन अधघर्म-लेश्याएँ हैं। इन तीनो 
से युक्त जीव दुग्गेति में उत्पन्न होता है। 
( २५६ ) 
तेज, पद्म और शुक्ल--ये तीन धर्मे-लेश्याएँ हैं। इन तीनो से 
युक्त जीव सदुगति में उत्पन्न होता है। 


१३८ भहावीर-वाणी 

( २६० ) 

झट्ट। पवरयणमायाश्रों, समिई गृत्ती तहेव य। 

पंचेव थे समिईझो, तथो गत्तीतो झाहिया ॥१शा। 
( २६१ ) 

इरियाभासेसणादाणे, उच्चारे समिई इय। 

मणगत्ती वयगत्ती, कायगृत्ती य झट्ठभा ॥रणा 
( २६२ ) 

एयाश्रो पंच समिईभो, चरणत्स य पवत्तणे। 

गुत्ती नियत्तणें बृत्ता, अ्रसुभत्वेसु सब्बतो ॥२१॥ 
( २६३ ) 


एसा प्रवयणमाया, जे सम॑ आयरे सुणी। 
से स्िप्पं सन्वसंसारा, विप्पमुच्चइ पंडिए ॥रशा। 


लोकतत्त-सूत्र १३९ 
( २६० ) 


पाँच समिति और तीन गुप्ति---इस प्रकार श्राठ प्रवचन-माताएँ 


कहलाती हैं । 
( २६१ ) 


ईर्यां, भाषा, एपणा, श्रादान-निकषेप, और उच्चार--से पाँच 
समितियाँ हे। तथा मनोगृुप्ति, वचनगुप्ति, भर कायग्ुप्ति--ये 
तीन गुप्तियाँ हैं। इस प्रकार दोनो मिलकर झाठ प्रवचन-माताएँ है । 
( २६२ ) 
पाँच समितियाँ चारितश्य की दया आ्रादि प्रवृत्तियो में काम भ्राती 
है, भौर तीन गुप्तियाँ सव प्रकार के अशुभ व्यापारो से निवृत्त होने 
में सहायक होती है । 
( र६र३े ) 
जो विद्वान मुनि उक्त भश्राठ प्रवचन-माताओं का भ्रच्छी तरह 
झाचरण करता है, वह शीघ्र ही अखिल ससार से सदा के लिए मुक्त 
हो जाता हूँ। 


४ २०७ : 


उज्जञ-खुत्त 
( २६४ ) 
शायारसद्रा विणयं पउंजे, 
सुस्सूसमाणों परिगिज्क तकक्‍क॑। 
जहोवहड' अभिकंखसाणो, 
गुर तु भासाययई स पुज्जों॥१॥ 
( २६५ ) 
अचायउंद॑ चरद् विसुद्धं, 
जवणहुया [समुया्ण च॑ चिच्च । 
झलद्ुयं यो परिदेवएज्जा, 
लखूँ च विकत्थई स॒पुज्जो धशा। 
( २६६ ) 


संयारसेज्जासणभत्तपाणे, 
झप्पिच्छया अइलाभे वि सन्‍्ते। 
जो एचमप्पाणपइभितोसएज्जा, 
संतोसपाहन्नरए स॒ पुज्जो ॥३॥ 


5 २० ६ 


इज्य-तृत्र 
( र६४ ) 
जो आचार-प्राप्ति के लिए विनय का प्रयोग करता है, जो 
भक्तिपू्वक गुरु-वचनो को सुन एवं स्वीकृत कर कहने के अनुसार 
कार्य को पूरा करता है, जो गुर की कभी शभ्रशातना नही करता 
वही पूज्य है । 
( २६५ ) 
जो केवल सयम-यात्रा के निर्वाह के लिए भ्रपरिचितभाव से 
दोप-रहित भिक्षावृत्ति करता है, जो झ्राह्र श्रादि न मिलने पर 
कभी खिन्न नही होता भर मिल जाने पर कभी प्रसन्न नही होता, 
वही पृज्य हैं । 
( २६६ ) 
जो सस्तारक, शब्या, श्रासन भौर भोजन-पान आदि का अधिक 
लाभ होने पर भी अपनी श्रावश्यकता के अनुसार थोडा ही ग्रहण 
करता है, सनन्‍्तोप की प्रधानता में रत होकर अ्रपने-श्रापको सदा 


सन्तुप्ट बनाये रखता है, वही पृज्य है। 
११ 


१8२ 


महावीर-बाणी 
( २६७ ) 
सकक्‍का सहेलं। आसाद कफंटया, 
अ्रश्नरोमया उच्छहया नरेण ॥ 
अणासए जो उ सहेज्ज कंदए, 
बईमए कण्णसरे स पुज्जो ॥४॥ 
( २४६८ ) 
समानयन्ता वयणाभिषधाया, 
कण्णं गया दुस्‍श्मणियं जणन्ति । 
धसम्मो त्ति किच्चा परमग्गसुरे, 
जिदन्दिए जो सहइ स पुज्जो ॥५॥। 
( २६६ ) 
झत्रण्णचाय॑ त्त पर॑मुहस्स, 
पत्चक्‍क्वओझो पडिणीयं चू भासं 
ओहारिणि अ्रष्पियकारिणि चर, 
भासं न भासेज्ज सया स पुज्जो ॥९॥॥ 


( २७० ) 


अलोलुए अक्छुहए_ झमाई/ 
अपिसुणे या वि श्रवीणिवित्ती । 


पज्य-सूत्र १४३ 
( २६७ ) 
संसार में लोभी मनुष्य के द्वारा किसी विदश्ेप आशा की पूर्ति 
के लिए लोह-कटक भी सहन कर लिये जाते है, परन्तु जो विना किसी 
आशगा-तृप्णा के कानो में तीर के समान चुभनेवाले दुर्वेचनरूपी 
कटको को सहन करता हैँ, वही पूज्य है । 
( २६८ ) 
विरोधियों की श्र से पडनेवाली दुर्वेचन की चोटें कानो में 
पहुँचकर बड़ी मर्मान्तक पीडा पैदा करती हे, परन्तु जो क्षमाश्र 
जितेन्द्रिय पुरुष उन चोटो को अपना धर्म जावकर समभाव से सहन 
कर लेता है, वही पृज्य है । 
( २६६ ) 
जो परोक्ष में किसीकी निन्‍्दा नही करता, प्रत्यक्ष मे भी कलह- 
वर्क श्रट-सट बाते नही वकता, दूसरों को पीडा पहुँचानेवाली 
एवं निशत्रयकारी भाषा भी कभी नही बोलता, वही पृज्य है। 
( २७० ) 
जो रसलोलुप नही है, इन्द्जाली (जादुन्टोना करनेवाला) 
नही है, मायावी नही है, चुगलखोर नही है, दीन नही है, दूसरो से 
अपनी प्रशसा सुनने की इच्छा नही रखता, स्वयं भी अ्रपने मुँह से 


ऋावियप्पा, 
सया स॑ पुज्जो (७१ 


१४४ 
तो भावए नो वि ये 
झकोउहल्ले य 
( २७ १) 
णिण्हाहिं साहू गुण ७» | 


चिमाणिया ह 
हि रागदोर्सेहि समो सं पुज्जो 24 | 


(्‌ २७२ ) 

हक डर ष्ध सहल्लगं दा 
इत्थी पूर्म पब्वदय र्गिह वा 

नो हीलए नो विय सखिसएज्जा, 
श्ंस च फोह च॑ पे स्‌ पुज्जो 0८0 


(्‌ शछे ) 


पूज्य-सूत्र १४५ 


अपनी प्रशसा नहीं करता, खेल तमाद्ा आदि देखने का भी शौकीन 
नही, वही पूज्य है । 
( २७१ ) 
गुणों से साधु होता हैं भ्रौर अगुणो से श्रसाधु, अत हे मुमुक्षु 
सदुगुणों को ग्रहण कर झौर दुर्गगो कों छोड । जो साधक श्रपनी 
आत्मा हवरा श्रपनी आत्मा के वास्तविक स्वरूप को पहचानकर 
राग शौर हेप दोनो में समभाव रखता है, वही पूज्य है । 


( २७२ ) 


जो वालक, वृद्ध, स्त्री, पुरुष, साबु, भौर गृहस्थ श्रादि किसीका 
भी अपमान तया तिरस्कार नही करता, जो क्रोध और प्रभिमान 
का पूर्णख्प से परित्याग करता है, वह्दी पूज्य है। 


( रछरे ) 


जो बुद्धिमान मुन्रि सदगुण-सिन्धु गुरुजनों के सुभाषितो को 
सुनकर तदनुसार पाँच महात्रतो में रत होता है, त्तीन गुप्तियाँ 
धारण करता है, भौर चार कपायो से दूर रहता है, वही पूज्य है । 


* २१ ६ 
माहण-सुत्त 
( रछंड ) 


जो न सज्जद शभागन्तुं, पन्चयन्तो न सचोयई । 
रमद भप्रज्जवयणस्मि, ते वर्य बस भाहर्ण ॥शा। 


$ २७५ ) 
जायरूय॑ जहामटू,. निद्धन्तमल-पावर्ग । 
राग-दोस-भयाईयं, त॑ घर्य वृस साहणं धर 
( २७६ ) 
तवस्सियं फिस॑ दन्तं, अवधियमंसंसोणियं । 
सुन्वर्य पत्तनिव्वाणं, ते वर्य बम साहणंप॥३॥। 
( २७७ ) 


तसपाणे वियाणित्ता, संगहेण य थावरे | 
जो न हिसद तिचिहेणं, त॑ं वयं चूम साहर्ण ॥४॥ 


* २१ ; 
व्राह्मण-प्त्र 
( २७४ ) 
जो झानेवाले स्नेही जनो में झासक्ति नहीं रखता, जो जाता 
हुआ शोक नहीं करता, जो झाय-वचनो म सदा आनन्द पाता है, 
उसे हम ब्राह्मण कहते है । 
( २७५ ) 
जो झग्नि में डालकर छुद्ध किये हुए भौर कसौटी पर कसे हुए 
सोने के समान निर्मल है, जो राग, ढेप तथा भय से रहित है, उसे हम 
ब्राह्मण कहते हें। 
( २७६ ) 


जो तपस्वी है, जो दुबला-पतला है, जो इन्द्रिय-निग्नही हैं, 
उग्र तप सावना के कारण जिसका रक्‍त भौर मास भी सूख गया है, 
जो शुद्धवतती है, जिसने निर्वाण (भझात्मशान्ति) पा लिया हैँ, उसे 


हम ब्राह्मण कहते हैं । 
( २७७ ) 


जो स्थावर, जगम सभी प्राणियों को भलीर्माति जानकर, उनकी 
तीनों ही प्रकार से कभी हिंसा नहीं करता, उसे हम ब्राह्मण 


* सन, वाणी और शरीर से; श्रथवा फरने, कराने और 
अनुमोदत से । 





१४८ महावीर-वाणी 
( २७८ ) 


कफोहा वा जइ वा हाता, लोहा दा जद वा भया । 
मुर्स न वयई जो उ, तं बययं वृ्र साहणण ॥५॥ 


( २७९ ) 


चित्तमन्तमचित्तं व, श्र॒प्प वा जद वर बहुं। 
न गिण्हाद श्रदत्त जें, त॑ व्य वूम भाहणं ॥६॥ 


( २८० ) 


विव्व-भाणुस-तेरिच्छं, जो न सेवइ मेहुणं। 
मणसा काय-वक्केेणं, त॑ वर्य बस माह्णं ॥७॥ 


( २८१ ) 


जहा पोम्म॑ जले जाये, घोवलिप्पइ वारिणा। 
एवं श्रलित्तं कार्मेहिं, त॑ व्य वूम साहुणं ॥८७ 


( र८घ२ ) 


लोलुय भुहाजीवि, श्रणयारं अ्रफ्िचर्ण । 
असंसत्त॑ गिहत्थेसु, त॑ घयं॑ बूम साहर्ण ॥६॥ 


ब्राह्मण-सूत्र १४९ 
कहते है। 
( २७८ ) 


जो ऋष से, हास्य से, लोभ से श्रथवा भय से---किसी भी मलिन 
सकलप से असत्य नही वोलता, उसे हम ब्राह्मण कहते है । 
( २७६ ) 
जो सचित्त या अचित्त कोई भी पदार्थ--भले ही फिर वह थोडा 
हो या ज्यादा,--मालिक के सहप॑ दिये बिना चोरी से नही लेता, 
उसे हम ब्राह्मण कहते है । 
( २८० ) 
जो देवता, मनुष्य तथा तिर्यञ्च सम्बन्धी सभी श्रकार के मैथुन 
का मन, वाणी और शरीर से कभी सेवन नहीं करता, उसे हम 


ब्राह्मण कहते है । 
( २८१ ) 


जिस प्रकार कमल जल में उत्पन्न होकर भी जल से लिप्त नही 
होता, इसी प्रकार जो ससार में रहकर भी काम-भोगों से सर्वथा 
श्रत्रिप्त रहता है, उसे हम ब्राह्मण कहते है! 
( २८२ ) 
जो झलोलुप है, जो भ्रनासक्त-जीवी है, जो झनागार (विना 
घरवार का) है, जो अकिचन है, जो गृहस्थो से अलिप्त है, उसे हम 
ब्राह्मण कहते हे । 


१०० भहावीर-वाणी 
( रघ३ ) 
जहित्ता पुव्ब-संजोगं, नाइसंगे य बत्थवे । 
जो न सज्जइ भोगेसु, तं व्यं बृम माह्ण ॥१०॥ 
( शेष ) 
न वि भृंडिएण समणो, न झ्ोकारेण बंभ्णों। 
ने भुणी रण्णवासेणं, कुसचीरेण ण तावसों ॥११॥ 
( २८५ ) 
समयाएं ससणो होई, बंभचेरेण बंभणों। 
नाणेण मृणी होइ, तवेण होइ तावसो ॥१२॥ 
( २८६ ) 
कम्मुण! बंभणों होइ, कम्मुणा होईइ खत्तिओं । 
बइसो कम्मुणा होइ, सुदो हवइ कम्मुणा ॥१३॥ 
( श्थ७ ) 


एवं गुणसमाउत्ता, जे भवन्ति दिउत्तमा। 
ते समत्या समुझधुं, परमष्पाणमेव ये ॥१४॥ 


आाह्मण-सूत्र १५१ 


( रेष्रे ) 
जो स्त्री-पुत्र आदि के स्नेह पैदा करनेवाले पूर्वे सम्बन्धों को, 
जाति-विरादरी के मेल-जोल को तथा बन्वु-जनो को एक वार त्याग 
देने के बाद फिर उनमे किसी प्रकार की आसक्ति नही रखता, दोवारा 
काम-भोगो में नही फेसता, उसे हम ब्राह्मण कहते हे । 
( रे८४ ) 
सिर मूंडा लेंनेमात्र से कोई श्रमण नही होता, भ्ोम्‌ का जाप 
कर लेनेमात्र से कोई त्राह्मण नही होता, निर्जेन वन में रहनेमात्र 
से कोई मुनि नही होता, और न कुशा के बने वस्त्र पहन लेंनेमानर 
से कोई तपस्वी ही हो सकता है। 
( २८५ ) 
समता से श्रमण होता है, ब्रद्माचर्य से ब्राह्मण होता है, शान से 
मुनि होता है, भौर तप से तपस्वी बना जाता है। 
( २८६ ) 
मनुष्य कर्म से ही ब्राह्मण होता है, कर्म से ही क्षत्रिय होता है, 
कर्म से ही वैदय होता है, भौर शुद्र भी झपने कृत कर्मो से ही होता है । 
(प्र्थात्‌ वर्ण-मेद जन्म से नही होता । जो जैसा भ्रच्छा या बुरा 
कार्य करता है, वह वैसा ही ऊँचा नीचा हो जाता है ।) 
( २८७ ) 
इस भाँति पवित्र गुणो से युक्त जो ह्विजीत्तम (श्रेष्ठ ब्राह्मण) हूँ, 
वास्तव में वे ही भ्रपना तथा दूसरो का उद्धार कर सकने में समर्य है । 


४ देए ; 


मिक्खु-सु 
( र८८ ) 
रोइश् नायपत्त-वयणे, 
झ्प्पसमे मन्नेज्ज छु प्पि काए। 
पंच य फासे महत्वयाईं, 
पंचासवसंवरे जे स भिकख ॥१॥ 
( शृ८€ ) 
चत्तारि)य बसे सया फसाए, 
घुवजोगी थ हविज्ज बुद्धवयणे | 
अ्रहणे निज्जायरूब-रयए, 
गिहिजोग॑ परिवज्जए जे त सिक्स ॥श॥। 
( ३६० ) 
5 सम्मदिट्ठी सया श्रमूढे, 
श्रत्यि हु नाणे तब-संजमे य। 
तवसा धुणद पुराण पावर्ण, 
सण-वय-कायसुसंवुड़े जे स भिक्‍खू ॥३े॥। 


£ रब ; 
मिज्ु-सूत्र 
( रे८८ ) 
जो ज्ञातपृत्र---भगवान्‌ महावीर के प्रवचनों पर श्रद्धा रखकर 
छ काय के जीवो को अपनी श्रात्मा के समान मानता है, जो अ्रद्ित्ता 
आदि पाँच महात्रतो का पूर्ण ₹प से पालन करता हैं, जो पाँच आराज़वो 
का सवरण श्रर्यात्‌ निरोध करता हैँ, वही भिक्षु है। 


( २८६ ) 
जो सदा क्रोध, मान, माया और लोभ--चार कपायो का 
परित्याग करता है, जो जानी पुरुषों के वचनो पर दृढविश्वासी 
रहता है, जो चाँदी, सोना श्रादि किसी भी प्रकार का परिग्रह नही 
रखता, जो गृहस्वों के साथ कोई भी सासारिक स्नेह-सम्बन्ध नही 
जोडता, वही भिक्षू हैं। 
( २६० ) 
जो सम्यगृदर्शी है, जो कत्तेंव्य-विमूढ नही है, जो ज्ञान, तप भ्ौर 
सयम का दृढ श्रद्धालु हैं, जो मन, वचन और शरीर को पाप-पथ पर 
जाने से रोक रखता है, जो तप के द्वारा पूर्व-कृत पाप-कर्मों को नष्ट 


कर देता हैँ, वही भिक्षु है । 


२१५६४ 


मद्दावीर-बाणी 
( २६१ ) 
ने ये वबुष्गहिय कहूँ कहिज्जा, 
ले ये कुृप्पे निहुइन्दिए पसन्‍्ते। 
संजमघुवजोगज्त्ते, 
उबसंते अ्विहेडए जें स मिक्‍ख्‌ ॥४॥ 
( २९२ ) 
जो सहद्द हु गामकंटए, 
अपकोस-पहार-तज्जणाओं य। 
भय-भेरव-सदह-सम्पहासे, 
समसुह-दुक्खसहे जे स भिक्‍खू ह५॥ 
( २६३ ) 
झभिमुय काएण परिसहाई, 
समुद्धरे जाइपहाउ श्रप्पयं । 
विदत्तु जाई-मरणं सहब्भयं, 
तंवे रए सामणिए जे स भिक्‍ख्‌ ॥६॥ 
( २६४ ) 


हत्यसंजए पायसंजए, 


तायसंजए संजइन्दिए । 


मिचु-सूत्र १५५ 
( २६१ ) 
जो कलहकारी वचन नही कहता, जो कोध नही करता, जिसकी 
इन्द्रियाँ श्रचंचल हूं, जो प्रणान्त हैं, जो सयम में ब्रुवयोगी (सर्वेथा 
तल्लीन) रहता है, जो सकट आने पर व्याकूल नही होता, जो कभी 
योग्य कर्तेन्य का अ्रनगादर नहीं करता, वही भिक्षु है। 


( रृ€२ ) 


जो कान में काँटे के समान चुभनेवाले आक्रोश वचनो को, 
प्रहारों को, तथा अयोग्य उपालभो को शान्तिपूर्वक सह लेता हैं, 
जो भीपण अ्रट्टटास झौर प्रचण्ड गर्जनावाले स्थानों में भी निर्मेय 
रहता हैँ, जो सुस-दु ख दोनों को एकसमान समभावपूर्वक सहन 
करता हैँ, वही भिक्ष है । 

( २९३ ) 

जो णरीर से परीपहो को थेये के साथ सहन कर ससार-गतें से 
अपना उद्धार कर लेता है, जो जन्म-मरण को महाभयकर जानकर 
सदा श्रमणीचित तपद्चरण में रत रहता है, वही भिक्षु है। 


( २६४ ) 


जो हाथ, पाँव, वाणी श्र इन्द्रियो का यथार्थ संयम रखता हैं, 
जो सदा श्रध्यात्म-चितन में ही रत रहता है, जो शअ्रपने-आपको 


१५६ 


महावीर-वाणी 


अज्मप्परए सुसमाहिश्रप्पा, 
सुत्तत्थं च वियाणह जे स भिक्‍्खू ॥॥। 


( २९५ ) 


उवहिम्मि श्रमुच्छिए अगिडे, 


अन्लायउंछे, पुलनिप्पुलाए । 
फयमथिक्कयसभसिहिओो घिरए, 
सब्बसंगानगए य जे स भिक्‍ख ॥म्ा! 


( २६६ ) 


झलोल भिवखू न रसेसु गिड़े, 

उंछू चरे जीविय नाभिकंसखे । 
एंड च सक्‍कारण-पृय्णं च, 

चए ठियप्पा श्रणिहे जे स भिक्‍खू ॥६॥ 

( २९७ ) 

न पर घइज्जासि श्रर्य कुसीले, 

जेणं चर कृप्पेज्ज न त॑ चएज्जा ॥ 
जाणिय. पत्तेयं॑ पृण्ण-पाव॑, 

अत्ताणं न समुक्कसे जे स मिक्‍्खु ॥१०॥। 


सिजुन्सृत्र ९५७ 


भली भाँति समाधिस्य करता है, जो सूत्रार्थ का पूरा जाननेवाना है, 
वही मिल है | 
(२६९५ ) 
जो अपने सयम-साधक उपकरणो तक में भी मूर्च्छा (आसक्ति) 
नही रखता, जो लालची नही है, जो भ्ज्ञात परिवारो के यहाँ से 
भिक्षा माँगता है, जो संयम-पथ मे वाघक होनेवाले दोपो पे दूर रहता 
है, जो सरीदने-वेचने भोर सम्रह करने के गृहस्थोचित घघो के फेर 
मे नही पडता, जो सव प्रकार से नि सग रहता है, वही भिक्षु है । 
( २६६ ) 
जो मुनि अलोलुप है, जो रसो में भगृद्ध है, जो भ्रज्ञात कूल की 
भिज्ला करता है, जो जीवन की चिन्ता नहीं करता, जो ऋडद्धि, 
सत्कार भ्रौर पूजा-अ्रतिष्ठा का मोह भी छोड देता है, जो स्थितात्मा 
तथा निस्पृही है, वही भिक्षु है। 
( २९७ ) 
जो दूसरो को यह दुराचारी है' ऐसा नही कहता, जो कठु वचन 
--जिससे सुतनेवाला क्षुब्य हो--नही बोलता, सव जीव अपने- 
अपने धुभाशुभ कर्मो के अनुसार ही सुख-दु ख भोगते है “ऐसा जान- 
कर जो दूसरो की निन्ध चेपष्टाओ पर लक्ष्य न देकर अपने सुधार की 
चिता करता है, जो अपने-प्रापको उग्र तप भर त्याग श्रादि के 
गर्व से उद्धत नहीं बनाता, वही भिक्षु है । 
१२ 


श्ष्फ़ 


श्णे 


( ३०० ) 
घझसुई झसासय॑, 
निच्चहियट्वियप्पा । 
'(छदित्तु जाईमरणस्स अंधर्णं, 
उद्देह भिक्खू झपुणागर्स गईं धरे रे॥ 


मिचु-सत्र १५९ 


ण्् 


( २६८ ) 


जो जाति का अभिमान नही करता, जो रूप का श्रभिमान नही 
करता, जो लाभ का श्रभिमान नहीं करता, जो श्रुत (पांडित्य) 
का अभ्रभिमान नही करता, जो सभी प्रकार के प्रभिमानो का परित्याग 
कर केवल घर्म-ध्यान में ही रत रहता है, वही भिक्षु है । 
( २६६ ) 
जो महामुनि झ्ार्यपद (सद्धर्म) का उपदेश करता है, जो स्वय 
धर्म में स्थित होकर दूसरो को भी धर्म में स्थित करता है, जो घर- 
गृहस्थी के प्रपच से निकलकर सदा के लिए कुशील लिंग (निनन्‍्य 
वेश्च) को छोड़ देता है, जो किसीके साथ हंसी-ठट्ठा भी नही करता, 
वही भिक्लु है। 
( ३०० ) 


इस भाँति अपने को सदैव कल्याण पथ पर खड़ा रखनेवाला 
भिक्षु अपवित्र भौर क्षणभगुर शरीर में निवास करना हमेशा के लिए | 
छोड़ देता है, जन्म-मरण के वन्वनो को सर्ववा काटकर अपुनरागम- 
गति (मोध्षा) को प्राप्त होता है। 


3 २३ : 
मोक्खमग्ग-सुत्त 
( ३०१ ) 
कह चरे ? कहं चिट ? कहमासे ? कहं सए ? 
कहूं भृंजन्तो भासन्तो पाद॑ कम्मं न बन्घचई ? ॥१॥ 
( ३०२ ) 


जय॑ चरे जय॑ चिट्ठे, जयसमासे जर्य॑ सए। 
जय॑ भुंजन्तोी भासन्तो पाव॑ कम्म॑ न बन्चइ ॥र॥। 


( ३०३ ) 


सब्वभूयप्पभूयस्स सम्म॑ भूयाई पासओो। 
पिहियासवस्स चन्तस्स पाव॑ कम्म॑ न बन्चह ॥रा। 


६ रे०्ड ) 


पढम॑ नाणं तश्रो दया एवं चिट्ुई सम्बसंजए । 
भ्रत्माणी कि फाही किया नाहिइ छेंप-पाचगं ॥४॥ 


१ २३: 
गोक्षमाग-सत्र 
( ३२०१ ) 
भन्‍्ते कैसे चले ? कैसे खडा हो ? कैसे बैठे ? कैसे सोये ? कैसे 
भोजन करे ? कंसे वोले ?--जिससे कि पाप-कर्मे का वन्‍्वन न हो। 
(( ३०२ ) 
भ्रायुष्मन्‌ ! विवेक से चले, विवेक से खडा हो; विवेक 
से वेंठे; विवेक से सोये, विवेक से जन करे; और विवेक से ही 
बोले, तो पाप-कर्म नही वाँध सकता । 
( रे०्दे ) 
जो सव जीवो को अपने ही समान समझता है, अपने, पराये, 
सवको समान दृष्टि से देखता है, जिसने सव आख्तवो का निरोध कर 
लिया हैं, जो चचल इच्धियो का दमन कर चुका है, उसे पाप-कर्म 
का वन्चन नही होता ! 
( ३०४ ) 
प्रथम ज्ञान हैं, पीछे दया । इसी क्रम पर समग्र त्यागीवर्ग अपनी 
सयम-यात्रा के लिए ठहरा हुआ है। भला, अज्ञानी मनुष्य क्या 
करेगा ? श्रेय तथा पाप को वह कैसे जान सकेगा ? 


शहर 


सदावीर-चाणी 
( ३०५ ) 


$। 
सोच्चा जाणइ कल्लाणं, सोच्चा जाणइ पावगं । 
उभ्चय॑ पि जाणइ सोच्चा, ज॑ं छेय॑ त॑ समायरे ॥४॥ 


( ३०६ ) 
जो जीवे थि न जाणइ, झजीने वि ते जाणइ। , 
जीवाष्जीबें प्रयाणंतों कहं सो नाहीद संजम ॥धा 

( ३०७ ) 


जो जीवे वि वियाणाई, अजीबे थि वियाणई | 
जीवा5जीवे वियाणंतो, सो हु नहीद संजमं ॥श। 


( ३०८ ) 


जया जीवमजीवे य, दो थि एए चवियाणइ। 
तया गईं बहुबिहं, सन्वजीवाण जाणइ हद्या 


( ३०६ ) 


जया गईं बहुविहू सब्बजीवाण _ जाणइ | 
तया पुण्णं च पावं च्‌ बंध मोक्‍्ख च जाणइ ॥शा। 


मोक्षमागं-सृत्र १६३ 


( ३२०५ ) 
सुनकर ही कल्याण का मार्ग जाना जाता है। सुनकर ही पाप 
का मार्ग जाना जाता है। दोनी ही मार्ग सुनकर ही जाने जाते है । 
बुद्धिमान सावक का कर्तव्य है कि पहले श्रवण करे और फिर अपने 
को जो श्रेव मालूम हो, उसका भ्राचरण करे | 
( ३०६ ) 
जो न तो जीव (चेतनतत्त्व) को जानता है, और न अजीव 
(जड़तत्त्व) को ही जानता है, वह जीव अ्जीव के स्वरूप को न जानने- 
वाला साबक भला, किस तरह सयम को जान सकेगा ? 


( ३०७ ) 
जो जीव को भी जानता हैँ और भ्रजीव को भी जानता हैं, ऐसा 
जीव और अजीव--दोनो को मलीमाँति जाननेवाला स्ावक ही 
सबम को जान सकेगा । 


( रै०८ ) 
जब जीव और अजीव--दीनो को भल्रीमाँति जान लेता हैं, 
तब वह सब जीवों की नानाविंध गति (नरक तियंच भ्रादि) को भी 


जान लेता हैं । 
( ३०६ ) 


जब वह सब जीवों की नानाविव गतियो को जान लेता हूँ, 
तब पुण्य, पाप, वन्‍्वन भौर मोक्ष को भी जान लेता है । 


१६७ सद्दावीर-वाणी 
( ३१० ) 


जया पुण्णं च पाव॑ च बंध मोक्‍्खं च जाणद। 
तया निष्चिदए भोए जे दिव्नें जे य माणुसे ॥१०॥ 


( २११ ) 


जया निव्चिदए भोए जे दिव्ये जे य साणसे। 
तया चयद्द संजोगं॑ सब्मिन्तरं बाहिरं ॥११५॥ 


( ३१२ ) 


जया चयद संजोगं सब्मिन्तर बाहिरं। 
तथा सुण्डे भवित्ताणं पव्वयइ श्रणयारिय ॥१श॥ 


( रे१३ ) 


जया सुण्डे सवित्ताणं पव्वयद अणगारियं। 
तया संवरमुकफ्किदू घस्म॑ फासे अ्रणुत्तर ॥१३॥ 


( ह१४ ) 


जया संवरमुप्किटवूं धम्म॑ फासे भ्रणुत्तर | 
तया धुणद फम्मरय अबोहिकलुस कर्ड ॥१४॥ 


सोक्षमाय-सूत्र १६५ 
( ३१० ) 

जन पुण्य, पाप, बन्‍्चत और मोक्ष को जान लेता है, तच देवता 

और भनृष्यसम्वन्धी समस्त काम-भोगो को जान लेता है---अर्थात्‌ 

उनसे विरक्त हो जाता है । 

( २११ ) 

जव देवता शोर मनुष्यसम्वन्धी समस्त काम-भोगो से विरक्त 

दी जाता है, तब भ्रन्दर और बाहर के सभी सासारिक सम्बन्धों को 


छोड़ देता है 
( ३१२ ) 


जव अन्दर भौर वाहर के समस्त सास्तारिक सम्वन्धो को छोड 
देता है, तव मुण्डित (दीक्षित) होकर पूर्णतया अनागार वृत्ति (मुनि- 
चर्या) को प्राप्त करता हैं। 
( ३१३ ) 
जव मुण्डित होकर अनागार वृत्ति को प्राप्त करता है, तव उत्क्ृष्द 
संवर एवं भनुत्तर चर्म का स्पर्श करता है। 
( ३१४ ) 
जब उत्कृष्ट सवर एवं अनुत्तर धर्म का स्पर्श करता है, तब 
(प्रन्तरात्मा पर से) श्रज्ञानकालिंसाजन्य कर्म-मत्र को भाड़ देता 
है । 


१६६ 


महावीर-वाणी 
( ३१५ ) 


जया धृणई कम्मरयं भ्रवोहिकलुर्स कडं। 
तया सब्बत्तमं॑ नाणं दसण चाभिगच्छद ॥१४॥ 


( २१६ ) 


जया सच्चत्तगं नाणं दंसर्ण चाभिगच्छद । 
तया लोगमलोगं॑ च जिणो जाणदई केवली ॥१६॥। 


( ३१७ ) 


जया लोगमलोग चर जिणो जाणइ केवली ॥ 
तया जोगे निरुंभित्ता सेलेंसि पडिवज्जद ॥१णा। 


( ३१८ ) 


जया जोगे निरुभित्ता सेलेंस पडिवज्जद ॥ 
तया कस्सं खचिताणं सिद्धि गच्छुद नीरशो ॥ १५॥ 


( ३१६ ) 


जया कम्मं खवित्तायं सिद्धि गच्छद तौरओ। 
तया लोगमत्ययत्यों सिद्धों हवद्द सासझो 0॥१ा॥। 


मोक्षमाय-सूत्र १६७ 
( ३१५ ) 
जब (अन्तरात्मा पर से )भ्ज्ञानकालिमाजन्य कर्मन्मल को 
दूर कर देता है, तब सर्वेत्षगामी केवलज्ञान और केवलद्शेन को प्राप्त 
कर लेता है। 
( ३१६ ) 
जव सर्वेत्रगामी केवलज्ञान और केवलद्न को प्राप्त कर लेता 
है, तव जिन तथा केवली होकर लोक और भ्रलोक को जान लेता है । 
( ३१७ ) 
जब केवलज्ञानी जिन लोक भ्रलोकरूप समस्त ससार को जान लेता 
हैं, तव (आयु समाप्ति पर) मन, वचन और शरीर की प्रवृत्ति का 
निरोवन कर शैलेशी (भचल-अ्रकम्प) भ्रवस्था को प्राप्त होता है । 
( ३१८ ) 
जब मन, वचन और झरीर के योगो का निरोघन कर आत्मा 
दैलेशी श्रवस्था को पाती है--पूर्णरूप से स्पन्दन-रहित हो जाती 
है, तब सव कर्मों को क्षय कर--सर्वथा मल-रहित होकर सिद्धि 
(मृक्तत) को प्राप्त होती है। 
( ३१६ ) 
जब झात्मा सब कर्मो को क्षय कर--सर्वथा मलरहित होकर 
सिद्धि को पा लेती है, तव लोक के मस्तक पर---ऊपर के भग्र भागपर 
स्थित होकर सदा काल के लिए सिद्ध हो जाती है। 


श्ष्८ मद्दावीर-वाणी 
( ३२० ) 


सुहसायगस्स समणस्स सायाउलगस्स निगामसाइस्स ॥ 
उच्छोलणापहाविस्स दुल्लहा सोणई तारिसगस्स ॥२०॥ 


( ३२१ ) 


तवोगणपहाणस्स उज्जुमईसन्तिसंजमरयस्स । 
परीसहे जिणन्तस्स सुलहा सोग्गई तारिसगस्स ॥२१॥ 


मोच्षमाग-सूत्र १६९ 
( ३२० ) 
जो श्रमण भौतिक सुस्त की इच्छा रखता है, भविष्यकालिक 
सुलन-साधनों के लिए व्याकुल रहता हैं, जब देखो तब सोता रहता है, 
सुन्दरता के फेर में पडकर हाय, पैर, मुँह आदि घोते में लगा रहता 
है, उसे सद्यति मिलनी बड़ी दुर्लभ है । 
( ३२१ ) 


जो उत्कृष्ट तपश्चरण का गुण रखता है, प्रकृति से सरल है, 
क्षमा भर संयम में रत है, शान्ति के साथ क्षुघा भ्रादि परीषही को 
जीतनेवाला है, उसे सदृगति मिलनी बडी सुलभ है । 


रह: 
( बेर२ ) 
नत्थियवाओ 


संति पंच महव्भूया, इहमेगेसिमाहिया । 
पुढवी भ्राऊ तेक वा, बवाऊ आमासपंचमा ॥१॥ 


( ३ए३ ) 
एए पंच महब्भूया, तेब्भो एगो त्ति श्राहिया । 
अह तेसि विणासेणं, विणासो होइ देहिणों ॥२॥ 
( रेरंड ) 
बम्दबाओ 


जहा य पुठवीयभे, एगे नाणा हिं दीसइ। 
एवं भो ! कसिणे लोए, विज्यू नाणा हि दीसइ ॥३॥ 


£ रेछ ; 
विवाद-सत्र 
नास्तिक वाद पा 
कितने ही लोगो की ऐसी मान्यता है कि इस ससार में जो कुछ 
भी हैं वह केवल पृथ्वी, जल, तेज, वायु और पाँचवाँ प्राकाश--- 
ये पाँच महामृत ही है । 
( देर३ ) 
उक्त महाभूतो में से एक (आत्मा) पैदा होती है, भूतो का 
नाश होने पर देही ( आत्मा) का भी नाश हो जाता है। [ भ्र्थात्‌-- 
जीवात्मा कोई स्वतन्त पदार्थ नही है। वह पाँच महाभूतों में से 
उत्पन्न होता है, भौर जब वे नप्ट होते है, तव उनके साथ ही स्वय 
भी नष्ट हो जाता है। ] 
' ( रेर४ ) 
अ्रद्मवाद्‌ 
जैसे, पृथ्वी का समूह (पृथ्वीस्तूप) एक (एकसमान) है, तो भी 
पर्वत, नगर, घठ, घराव भादि अनेक रपो में पृथक्‌-पुथक्‌ मालूम होता 
है; उसी तरह समस्त विश्व भी विशज्-स्वस्प (एक द्वी चेतन्य श्रात्मा के 
रुप में समान) है, तथापि भेंदनवुद्धि के कारण बन, वृक्ष आदि जड तथा 
पशु, पक्षी, मनुष्य भ्ादि चैतन्य के रूप में पुथक्‌-पृथक्‌ दिखाई देता है | 


१७२ महावीर-वा णी 
( ३२५ ) 


तज्जीवतच्छरी रवाओ 


पर्तेघ॑ कसिणे आया जे बाला णें थ पंडिया ॥ 
सन्ति पिच्चा न ते सन्ति, चत्यि सत्तोववाइया ॥४॥ 


( ३२२५६ ) 


नत्थि पुण्णे व पादे वा, नत्यि लोए इश्नोध्वरे । " 
सरीरस्स विणासेणं, विणासों होह देहिणो 0५ 


( ३२७ ) 
अकिरियावाओ 


कुव्व॑ च कारय॑ चेव, सब्ब॑ फुव्व॑ न विज्जई। 
एवं भ्रकारञ्ों श्रपष्पा, एवं ते उ पगब्मिया हां 


विवाद-सूत्र १७३ 
( ३२२५ ) 
तज्जीवतच्छरीरवाद्‌ 

ससार में जितने भी शरीर हू, वास्तव मे वे ही एक-एक आत्मा 
हँ--अर्वात्‌ भात्मा या जीव जो कूद भी हैं, यह शरीर ही है। 
शरीर-नाश के वाद मूर्ख या पडितत, धर्मात्मा या पापी परलोक में 
जानेवाला कोई भी नही रहता । क्योकि शरीर से पृथक्‌ कोई भी 
सत्व (प्राणी) झौपपातिक (एक जन्म से दूसरे जन्म में उत्पन्न होने- 
वाला) नहीं है । 

( १२६ ) 

न पुण्य है, न पाप है, भर न इन दोनो के फलस्वरूप प्रस्तुत 
दृश्य जगत से अतिरिक्त परलोक के नाम से दूसरा कोई जगत्‌ ही है । 
दधरीर के नाश के साथ ही तत्स्वरूप देही (झ्रात्मा) का भी नाश 
हो जाता है । 

( ३२७ ) 
अक्रियावाद 

झात्मा करनेवाला या करानेवाला--यो कहिए कि किसी 
भी प्रकार से कुछ भी क्रिया करनेवाला नही है। इसी भाति कितने 
ही प्रगल्म (घुष्ट) होकर आत्मा को भ्रकारक (अकर्ता) वतलाते 
हे। 

१३ 


१७७ सहावीर-वाणी 
(६ रेश्क ) 


खंघवाओ 


पंच खंबे चर्यत्रेमें, बाला उ खण-जोइणों । 
भरण्णो श्रणण्णो णेवाहु, हेडयं चू अहेउयं ॥७॥। 


( ३२६ ) 
निच्च-चाओ 


संति पंच सहब्भूया, इहमेगेसिसाहिया । 
झायछटदा पृणो झाहु, आया लोगे य सासए ॥घाा। 


( रे३० ) 


दृहमो न विणस्सस्ति, नो य उप्पज्जए अय॑ ॥ 
सब्बे थि सब्चहा भावा, नियतिभावमागया ॥8॥ 


विवाद-सूत्र १७५ 
( ३२८ ) 
स्कन्घवाद्‌ 


कितने ही वाल (झज्ञानी) ऐसा कहते है कि संसार में मात्र 
रूपादि पाँच ही स्कन्ध हे शौर वे सब क्षणयोगी--अर्थात्‌ क्षण-क्षण 
में उत्पन्न प्रौर नष्ठ होनेवालें हें। इनके भ्तिरिक्‍्त, सहेतुक या 
निर्ेतुक तथा भिन्न या अभिन्न---दूसरा कोई भी (आत्मा-जैसा) 
पदार्थ नही है । 


( ३२६ ) 


नित्यवाद 

कितने ही लोगो का ऐसा कहना है कि पाँच महाभत हे, 
श्रौर इनसे भिन्न चित्स्वरूप छठा झ्ात्मा है। तथा ये सब भात्मा 
झौर लोक शारदत हे--नित्य है । 


( रे३० ) 


यह जड और चेतन्य--उभयस्वरूप जगत्‌ न तो कभी नष्ट 
. होता है, न कभी उतलन्न ही होता है । भसत्‌ की कभी उत्पत्ति नहीं 
होती, सत्‌ का कमी नाश नही होता; इसलिए सब पदार्थ सर्वेथा 
नियतता (नित्यता) को प्राप्त हें । 


१७६ सहादीर-वाणी 
( इ३१ ) 


नियत्तिवाओ 


न तं॑ सय॑ कड़ं दुक्सं, कझो शअ्न्नकड़ं च णं। 
सुह वा जद वा दुक्‍्खें, सेहियं वा श्रसेहियं १० 


( रेदे२ ) 


सय॑ कड़ं द श्रण्णेंहि, चेदयन्ति पुढ़ो जिया । 
संगइयं तहां तेसि, इहमेगेसिसाहिया ॥११॥ 


( ११३ ) 


धाउनवाओ 


पुढवी भ्राऊ तेऊक य, तहा वाऊ य एगशो | 
घत्तारि धाउणों रूबं, एचमाहंसु झावरें ॥१२॥ 


विवाद-सूत्र १७७ 


नियतिवाद पक 
कितने ही ऐसा कहते हैं कि ससार में जीवात्माएँ नैमित्तिक 
अथवा प्रनैमित्तिक जो भी सुस-दु ख का अनुभव करती हैँ, त्था समय 
आने पर अपने स्थान पर च्यूत होती है, वह सब श्रात्मा के भ्रपने 
पुरुषार्य से नही होता--नियति से ही होता हैं। श्रस्तु, जब अपने 
सुख-दुख की झात्मा आप विवाता नहीं हैँ, तव भला दूसरा कोई 
तोहो ही कैसे सकता है” 
( २३२ ) 
जीवात्माएँ पृथक्‌-पृथक्‌ रूप से जो सुख-दु ख का अनुभव करती 
है, वह न तो स्वकृत ही होता है भौर न परकृत ही । यह जो' कुछ 
भी उत्थान या पतन हुआ करता है, सव सागतिक है--तनियति से 
है। (जव जहाँ जैसा वननेवाला होता है, तब वहाँ वैसा ही नियति- 
बद् वन जाता है । इसमें किसी के पुरुषार्थ आदि का कुछ भी वद्य नही 


चलता ।) 
( बेरे३ ) 


घातु-वाद 

दुसरे लोग ऐसा कहते है कि पृथिवी, जल, तेज और थावु 
“इन चार घातुओ (धारक तथा पोषक तत्त्वो) का ही यह रूप 
(शरीर तथा ससार) बना हुआ है। इनके श्रतिरिवतत, दूसरा कुछ 
भी स्वतन्त्र पदार्थ नही है । 


श्ष्८ महावीर-वाणी 
( रेशेढ ) 
जग-देतुबाओ 


इणससे तु श्रज्नाणं, इहमेगेसिसाहिया। 
देव-उत्ते श्रयं लोए, बंभउतसे ये आजरे॥१३॥ 


( डेरेश ) 


ईसरेण कड़े जोए, पहाणाइ तहाएवरे ॥ 
जीवाजीवसमाउतते सुहृदक्तसमझिए ॥१४॥। 


( ३३६ ) 


सर्यंभुणा कड़े लोए, ड््ड्ठ युत्त सहेसिणा 
मारेण संथन्ता साया, तेण लोए अ्सासए ॥१५॥ 
( रे१७ ) 
जवसंद्यरों 
एब्मेयाणि जस्पन्ता, वाला पंडियमाणिणों । 
निययानियय सन्‍्तं, अझयाणन्ता अवुद्धिया ॥१६४ 


विवाद-सूत्र १७९ 
जगत्कतृत्त्ववाद्‌ बी 

जगत्‌ की उत्पत्ति के सम्बन्ध में कितने ही लोगो का यह 
आतन्तिमय ववक्‍तव्य है-- 

“-+ कोई कहते हैँ कि यह लोक देवो ने बनाया है ।” 

-+ कोई कहते है कि यह लोक न्ह्मा ने बनाया है ।* 

( शे३५ ) 

“कोई कहते है कि यह लोक ईह्वर ने वनाया है ।” 

“- कोई कहते हैं कि जड और चैतन्य से यक्‍त तथा सुख 
और दुख से समन्वित यह लोक प्रधान (प्रकृति) झ्ादि के द्वारा 
बना हैं।” 

( ३३६ ) 

“+ कोई कहते है कि--यह लोक स्वयम्भू ने बनाया है, ऐसा 
हमारे महपि ने कहा है। भ्रनन्तर भार ने माया का विस्तार किया--- 
इस कारण लोक अश्ाश्वत (अ्रनित्य) है ।” 

| ( रे३े७ ) 
उपसहार 

अपने-आरपको पण्डित माननेवाले बुद्धिहीन मूर्ख इस प्रकार की 
अनेक बातें करते है । परन्तु नियति क्या है और श्रनियति क्‍या, 
यह कुछ भी नही जानते, समसते । 


श्प० महावीर-वाणी 
( शेशे८ ) 


ते नाथि संघि नच्चाण, ने ते धम्मविऊ जणा। 
जे ते उ बाइणो एवं, वन ते संसारपारगा ॥१ण॥। 


( १३६ ) 


नाणाविहाई दुस्खाई, श्रणुहोन्ति पुणों पुणों। 
संसररवक्कवालल्ति,. सच्चवाहिजराकुले ॥१८॥ 


( बे४ड० ) 


उच्चानयाणि भच्छुन्ता, गब्भमेस्सन्तिषणन्ततों 
नायपू्ते भहावीरे एकमाह जिणुत्तमे ॥१६॥ 


विवाद-संत्र १८१ 
६ रैरेक ) 
वेन तो ठीक-ठीक कर्म-्सन्धि का ही ज्ञान रखते है, और न उन्हें 
कुछ घम्मं का ही भान है । जो ऐसी भ्रनर्गेल वातें करते है, थे ससार 
(समुद्र) से पार यही हो सकते । 
(६ रे३६ ) 


जरा, मरण और व्याधि से पूर्ण ससार-चकर में वें लोग बार-वार 
नाना प्रकार के दु ख भोगते रहते है । 


( रे४० ) 


वें ल्लोग कभी तो ऊँची योनि में जाते है, और कभी नीची योनि 
में जाते हैं। यो ही इधर-उधर परिभ्रमण करते हुए श्रमन्त वार 
गर्भ में पैदा होगे, जन्म लेंगे भझौर मरेंगे--जिनश्रेप्ठ ज्ञातपृत्र महावीर 
स्वामी ने ऐसा कहा है । 


2: रे : 


खामयासुत्तं 
( रे४१ ) 
सव्यस्स जीवरासिस्त भावशो धम्मनिहिश्ननिश्नचित्तो ॥ 
सब्बे खमावद्ता खमामि सब्वस्स अहये पिधाशा 
( रे४ड२ ) 
सब्तस्स ससमणसंघस्स सगतसों अंजल फरिश्न सीसे | 
सब्वें खमावइता खमासि सम्वस्स झहये पिआशा 
( रे४३ ) 
शायरिए उबज्काएं सीसे साहम्मिए कुल-गणे य। 
जें से केह कसाया सब्चें तिविहेण खामेमि ॥३४ 
( रेडेंड ) 
खामेमि सब्बे जीवे सब्दे जीवा खमंतु से। 
सित्ती से सव्वभृएसु बेरं सज्झ न केणइ हा 
( रेटेंश ) 
ज॑ ज॑सणेण वद्धं ज॑ं ज॑ वायाए भासिर्ल पाव॑ं। 
ज॑ ज॑ काएण कय मभिच्छा सि दुक्‍कर्ड तस्स॥ाशा। 


४२५ : 
समापत एसम्र 


( २४१ ) 
धर्म में स्थिर वुद्धि होकर में सद्भावपूर्वक सब जीवों के 
पास अपने प्रपरावों की क्षमा मॉँगता हैं और उनके सब अपराधों 
को में भी सद्धभावण्वंक क्षमा करता हूँ । 
( चेडर ) 
में नतमस्तक होकर भगवत श्रमणसंघ के पास पपने अपराधों 
की छमा माँगता हैं और उनको भी में क्षमा करता हें । 
( रे४ड३ ) 
ग्राचादे, उपाध्याय, भिप्यगरण श्रीर सावमिक वन्युओ्रों तथा 
कूल झौर गण के प्रति मेने जो क्रोवादियुकत्त व्यवहार किया हो 
उसके लिए मन, वचन भौर काय से क्षमा माँगता हैं । 
६ *ें४ं४ड ) 
में समस्त जीवों से क्षमा माँगता हूँ श्लौर सब जीव मुझे भी 
क्षमा दान दें। सर्व जीवो के साय मेरी मैनरीवृत्ति है; किसी के भी 
साय मेरा वैर नहीं है 
( ३४५ ) 
मत जो जो पाप मन से--स्रकल्पित---किये है, वाणी से बोले 
हैं श्र घरीर से किये है, वे मेरे सब पाप मिथ्या हो जायें । 


पारिसाषिक शब्दों का अथे 


सवर--परनासकत प्रवृत्ति--प्रात्मा की शुद्ध भ्रवृत्ति। 

भनुत्तर--उत्तमोत्तम । 

अनगार--जिमका अ्रमुक एक घर नहीं है श्रर्थात्‌ निरतर सविधि 
अमणशील साधु । 

केवली--केवल ज्ञानवाला--सतत शुद्ध भ्रात्मनिष्ठ । 

धलेशी--शिलेश---हिमालय, हिमालय के समान श्रकप स्थिति । 

परीपह---जब साधक साधना करता हैं तव जो जो विष्न भाते हैं 
उनके लिए परीपह' शब्द प्रयुक्त होता हैँ। साधक को 
उन सब विध्नों को सहन करना ही चाहिए इसलिए उनका 
नाम परीपह हुआ । 

ध्रोपपातिक--उपपात अर्थात्‌ स्वर्ग में या नरक में जन्म होना। 
झौपपातिक का भश्र्य हुआ स्वर्गीय प्राणी या नारकी प्राणी 

भस--घुप से भ्रास पाकर छाँह का और छ्षीत से त्रास पाकर धूप 
का आाश्य लेनेवाला प्राणी--त्रस । 

तियंच--देव, नरक और मनुष्य को छोडकर शेष जीवो का नाम 
'तिय॑च' है । 

निम्नेन्च---गाँठ देकर रखने लायक कोई चीज़ जिनके पास नहीं 
है--अपरिग्रही--साधु । 


[ १८६ ॥ 


एषणीय---शोघनीय-खोज करने लायक--जिनकी उत्पत्ति दूषित 
है या नही इस प्रकार गवेपणा के योग्य । 

विड---भ्रोमृत्रादिक द्वारा पका हुआ चमक । 

रजोहरण--रज को हरनेवाला साधन--जों झ्राजकल पतली 
ऊन की डोरियो से बनाया जाता हे--जैन साधु निरंतर 
पास रखते हें---जहाँ बैठना होता है वहाँ उससे फाड़कर 
बैठते हे । जिसका दूसरा नाम ओघा--चरवला' हैं । 

आख्रव--भ्रासक्ति युक्त श्रच्छी या वुरी प्रवृत्ति | 

द्वीन्द्रिय--स्पर्श और रस, इन दो इन्द्रियों वाले जीव--जैसे जोक 
इत्यावि । 

त्रीन्द्रिय--स्पर्श, रस सौर प्राण इन तीन इन्द्रियो वाले जीव--- 
जेसे चीटी आदि । 

चतुरिन्द्रिय--स्पर्श, रस, श्राण और नेत---इन चार इन्द्रियो वाले 
प्राणी--जैंसे भ्रमर आदि । 

किपाकफल---जो फल देखने मे और स्वाद मे सुन्दर होता है पर 
खाने से प्राण का नाश करता है। 

पृदुगल---रूप, रस, गध, स्पर्श और दाब्द वाले जड पदार्थ या जड़ 
पदार्थे के विविध रूप । 

निर्जेरा--कर्मो को नाश करने की प्रवृत्ति--अनासक्त चिंच से 
प्रवृत्ति करने से आत्मा के सब कर्म नाश हो जाते है । 


[ १८७ 


अद्धान---श्रद्धा--आप्त पुरुष में दुढ विश्वास । 

सचित्त--चित्तयुकत--आ्राणयुक्त---जीवसहित कोई भी पदार्थ । 

अ्चित्त--सचित्त से उलटा--निर्जीव । 

कपषाय---श्रात्मा के स्वरूप को कष--नाक्ष--करनेवाले, ओघध, 
मान, माया और लोभ ये चार महादोष । 

अगृद्ध--अलोलुप । 

मति---इन्द्वियजन्य ज्ञान । 

अ्रत--शास्त्रज्ञान । 

मन पर्याय--दूसरो के परोक्ष वा अपरोक्ष मन के भावों को ठीक 
पहचाननेवाला ज्ञान 

अवधि---हपादियुक्त परोक्ष वा अपरोक्ष पदार्थ को जान सकनेवाला 

..._ मर्यादित ज्ञान | 

केवल---सब को जान सकतनेवाला ज्ञान । 

शानावरणीय---ज्ञान के झरावरण रूप कर्म--शज्ञान, ज्ञानी वा ज्ञान 
के साधन के प्रति हेपादि दुर्भाव रखने से शानावरणीय कर्म 
बंधते है । 

दर्शनावरणीय---द्शेनशक्ति के श्रावरणरूप कमे | 

वेदनीय---सासारिक सुख वा दु ख के साधनरूप कम | 

मोहनीय--मोह को उत्पन्न करनेवाले कमें--मोहनीय कमे के ही 


प्रावल्य से आत्मा अपना स्वरूप नहीं पहचानता। 


[ (८८ ै| 


ऊनोदरी---भूख से कुछ कम खाना--उदर को ऊन रखना-- 
पूरा न भरता | 

संलेखना--कषाय का शअ्रन्त करने के लिए उसके निर्वाहक और 
पोषक आन्तर और बाह्य निमित्तो को घटाते हुए कषाय को 
पतला बनाने की--शरीर के श्रन्त तक चलती हुई प्रवृत्ति । 

वैयावृत्य--बाल, वृद्ध,रोगी ऐसे भ्रपतते समान धर्मियो की सेवा । 

लेश्या--आत्मा के परिणाम---अध्यवसाय । 

समिति---शारीरिक, वाचिक और मानसिक सावधानता । 

गुप्ति--गोपन करना--सरक्षण करना; भन, वचन और शरीर 
को दुष्ट कार्यो से बचा लेना | 

ईयॉ---गमन---अ्रागमन वसेरे क्रिया । 

एषणा---निर्दोष वस्त्र पात्र और खानपान की शोध करना | 

आदान-तनिक्षेप--कोई भी पदार्थे को लेता या रखना--मूकना | 

उच्चारसमिति--शौच क्रिया वा लघुशका भ्र्थात्‌ किसी भी प्रकार 
का शारीरिक मल | मल को ऐसे स्थान में छोड़ना जहाँ किसी 
को लेश भी कष्ट न हो और जहाँ कोई भी आता जाता 
न हो और देख भी न सके । 


